Κάθε ἑθδομάδα μπορεῖτε νὰ διαλέξετε ἀπὸ 
μιὰ ποικιλία τίτλων καὶ συγγραφέων, ποὺ 
κυκλοφοροῦν ταυτοχρόνως καὶ θ᾽ ἀποτελέ- 
σουν ΠΛΗΡΕΙΣ ΣΕΙΡΕΣ. μυθιστορημάτων 
(ἀστυνομικῶν, κατασκοπίας, αἰσθηματικῶν), 
ὅπως ἐπίσης σειρὲς Ἑλλήνων καὶ ξένων 
κλασικῶν, ἱστορικῶν ἔργων, Νσμπὲἑλ, µπἑστ 
» σέλλερς, ἐπιστημονικῆς φαντασίας κλπ. 


ΧΩΡΙΣ ΠΕΡΙΚΟΠΕΣ, 
ΧΩΡΙΣ ΣΥΝΤΟΜΕΥΣΕΙΣ 


Μόλις ἕνα θιθλίο, στὴν Εὐρώπη, στήν ᾽Α- 
µερική ἢ ὁπουδήποτε στὸν κόσµο, ἁποκτή- 
ση τὸν τίτλο τοῦ μπὸστ - σἐλλερ, θἀ τὸ θρἰ- 
σκετε ἁμέσως στὶς σειρὲς τῶν ΒΙΠΕΡ --καὶ 
ὅπως ὅλα τὰ ΒΙΠΕΡ-- ὑπεύθυνα καὶ γλα- 
φυρὰ μεταφρασμένο, χωρὶς περικοπὲς καὶ 
συντομεύσεις. 

ΘΑ ΥΠΑΡΧΗ ΠΑΝΤΟΤΕ καὶ για σᾶς κά- 
ποιο ΒΙΠΕΡ --ἕνα καλὸ θιθλίο--, ποὺ θὰ 
σᾶς περιµένη κάθε ἑθδομάδα. ᾿Ανάλογα μὲ 
τὴ διάθεσή σας, θὰ σᾶς κρατἠήση συντροφιά, 
εἴτε διασκεδάζοντάς σας μὲ τὶς περιπέτειες 
καὶ τὴν ἀγωνία ἑνὸς ἀστυνομικοῦ ἤ αἴσθη- 
ματικοῦ μυθιστορήματος, εἴτε θὰ ἱκανοποιή- 
ση τὶς ἀνησυχίες σας, πλουτίζοντας τὶς γνώ- 
σεις σας μὲ νὲες ἰδέες, νέους συγγραφεῖς, 
τούς κλασικούς τοῦ αὐριανοῦ κόσμου. 


9 Τά θιθλία πού φἑρουν τὸ σῆμα ΒΙΠΕΡ 
εἶναι πάντοτε ὑπευθύνως πιστή µετάφρα- 
σις ἐκ τῆς πρωτοτύπου ἑκδόσεως ἄνευ 
αυντμήσεων καὶ περικοπῶν. 

9 Βάσις τιμῆς πωλήσεως: Σελίδες 194 
δρχ. Ί4. '᾿Επιθάρυνσις διὰ µεγαλυτέρας 
ἐκτάσεως ἔργα πρὸς µίαν δραχµἠ ἀνά 
16 σελίδες. 

9 ᾽Απαγορεύεται αὑστηρῶς ὁ δανεισμὸς καὶ 
ἡ µεταπώλησις. 


Εαετεικκσε κ απεσκασεκα κας κοωοσαιεε κ οονσ ανετα ώκη 
4. κοίσς τῆς καιαναλωτικῆς κοινωνίας 


ΒΙΙΙΡ ϱ6 


ΣΕΙΡΑ 
ΣΥΓΚΡΩΝΕΣ ΑΜΦΙΣΒΗΤΗΣΕΙΣ 


ΓΒΕΩΡΠΟΥ ΓΕΩΡΓΑΛΑ 
Η ΚΡΙΣΙΣ ΤΗΣ ΚΑΤΑΝΑΛΩΤΙΚΗΣ ΚΟΙΠΝΩΝΙΑΣ 


πυπογραφικὴ διόρθωση : 
ΔΗΜ. ΣΙΔΕΡΗ 


ΟΟΡΥΕΙΟΗΤ «ϱΟ' ΓΕΩΡΓΙΟΥ ΓΕΩΡΓΑΛΑ 1971 
ΡΑΡΥΕΚΟΡ ΡΕΕΣΡΣΙΤΕΟ 


Ἔκδοσις τῆς «Πάπυρος Πρὲςς Ε.Π.Ε», Βουλῆς 17. Ἡ στοιχειο- 

θεσία καὶ ἡ ἐκτύπῶσις ἔγιναν εἰς τὰς ἐγκαταστάσεις τῆς «Πάπυρος 

Τραφικαὶ Τέχναι Α.Ε» Κηφισίας καὶ Ἰωαννίδου 6 (᾽Αμαρούσιον), 
Ὑπεύθυνος τυπογραφείου : Εὐαγγελία ]. Κουφοῦ, 


ΓΕΩΡΓΙΟΥ ΓΕΩΡΓΑΛΑ 


Η ΚΡΙΣΙΣ 
ΤΗΣ ΚΑΤΑΝΑΛΩΤΙΚΗΣ ΚΟΙΝΩΝΙΑΣ 


ΠΑΠΥΡΟΣ ΠΡΕΣΣ Ε.Π.Ε. ΑΘΗΝΑΙ 


«Θεέ µου! Σβῆσε στοὺς Λλαοὺς τὴν ἐπιθυμία 
τοῦ θανάτου» 
«Χαϊλντερλιν 


ΕΙΣΑΓΩΓΗ 


“Η ἀύσις ἦταν εὐχαριστημένη ἀπὸ τὸν ἑαυτό της. "Όταν 

/ ς / σ μα - ῥ. Λ / 
τελείωσε ὁ πόλεμος, ὁ ΓΕὐρωπαῖος, κοίταξε τὴν ἠπειρό 
του καὶ τὴν εἶδε γεμάτη ἐρείπια. Γοίταξε τὸ σπίτι του 
τὸ εἶδε γκρεμισµένο. Ιοίταξε τὸν ἑαυτό του τὸν εἶδε κα- 

/ 3/ Λ ς δ 
κοντυµένο, πεινασµένο, δυστυχισµένο. ""βαλε Λλοιπὸν ὥρι- 

/ / 4 / -- Σ / ” 
σµένους σκοπούς. 4ὲν ζήτησε σπουδαῖα πράγματα! ᾿Ηθελε 
μιὰ στέγη πάνω ἀπὸ τὸ κεφάλι του, ἕνα τσουκάλι νὰ βρά- 
ζη πάνω ἀπὸ τὴν φωτιά, μιὰ σταθερὴ ἐργασία, μιὰ στοι- 
χειωδῶς ἀσφαλισμένη ζωή. 

"Όλα αὐτὰ τὰ ἀπέκτησε γρήγορα. Μετὰ ἔθεσε νέους 
σκοπούς, ἀλλὰ πρὸς τὴν ἴδια κατεύθυνσι πρὸς τὴν ὁποίαν 
ἤδη ἐκινεῖτο. "Ηθελε τώρα ἕνα καλύτερο σπίτι, μὲ ἀσανσέρ, 
μὲ θερµοσίφωνα, μὲ κεντρικὴ θέρµανσι. 

Μετὰ ζήτησε τηλέφωνο, ψυγεῖο, συσκευὴ τήλεοράσεως. 
Κατόπιν ζήτησε αὐτοκίνητο. Καὶ ὅλα αὐτὰ τὰ ἀποκτοῦσε. 

Ζήτησε μοινωνικὲς ἀσφαλίσεις, πληρωμένες ἄδειες, δια- 
κοπές, τουρισμό. Καὶ τὰ ἀπέκτησε. 

τσι σιγὰ - σιγὰ στήθηκε τὸ ἐπιβλητικὸ οἴκοδόμημα 
τῆς σύγχρονης δυτικῆς κοινωνίας. Γεννήθηκε ἡ κοινωνία 
τῆς καταναλώσεως. 


“Ἡ καταναλωτικὴ κοινωνία πράγματι μᾶς ἔδωσε ἐκ- 
πληκτικὰ ἀποτελέσματα σ᾿ ὅλους τοὺς τομεῖς: οἴκονομικό, 
τεχνικό, βιοτικό, ἐπιστημονικό. Σήµερα ἡ ζωὴ στὶς προη- 
γμένες χῶρες τῆς δύσεως παρουσιάξδει μιὰν εἰκόνα ἔντυ- 
πωσιακή: ᾿Απέραντοι αὐτοκινητόδρομοι μὲ ἑκατομμύρια αὐ- 
τοκίνητα, µεγαλόπρεπα κτιριακὰ συγκροτήµατα. Γιγαν- 
τιαῖες πολυκατοικίες. Καινούργιες πόλεις, καινούργια χω- 
ριά. ᾗαὶ ἀκόμη ἕνας ἑργάτης ποὺ ὁδηγεῖ τὸ αφιατάκυ) 
ἢ τὸ «φολκσβάγκεν» του, ποὺ ἔχει μετοχές, οἰκόπεδο, 
περίθαΛψι, σύνταξι, ποὺ διαθέτει σχεδὸν τὰ «πάντα». Πρα- 
γµατικά, ὁ ἐργάτης σήµερα στὴν Δυτικὴ Εὐρώπη, ζῆ κα- 
λύτερα ἀπὸ ὅ,τι ζοῦσε ἄλλοτε ὁ «ἀστός). 

“Ἡ Δύσις Λοιπὸν μὲ τὴν καταναλωτική τής κοινωνία 
δικαίως αἰσθανόταν καὶ ὑπερήφανη καὶ εὐτυχής. 

Καὶ ξαφνικά, βγῆκε ἕνας νέος στὸν δρόµο καὶ ἄρχισε 
νὰ οὐρλιάζη. Στὰ πανεπιστήμια ὑψώθηκαν κόκκινες καὶ 
μαῦρες σηµαῖες. Σ αὐτὰ τὰ πανεπιστήμια, ὅπου φοιτᾶ 
μιὰ γενεὰ φοιτητῶν ποὺ γνωρίζει ἀνέσεις, χαίρεται εὖκο- 
λίες καὶ διαθέτει µέσα ποὺ δὲν τὰ ὀνειρεύτηκε ποτὲ χαμ- 
μιὰ προηγούµενη γενεὰ σπουδαστῶν. Ὕστερα ἀκολούθησαν 
στοὺς δρόµους πλαδαροὶ ἀπὸ τὴν εὐημερία ἐργάτες, ποὺ 
ἄρχισαν νὰ στήνουν ὁδοφράγματα, νὰ κηρύσσουν γενικὴ 
ἀπεργία, νὰ καῖνε, νὰ καταστρέφουν. 'Ἡ ἀναταραχὴ ἔγινε 
ἐνδημικὴ στὶς προηγμένες χῶρες τῆς «ύσεως καὶ στὴν 
᾽Αμερική. Στὴν Δυτικὴ Γερμανία γιὸς ὑπουργοῦ ἦταν ἐπὶ 
κεφαλῆς τῶν ἀναρχικῶν στοιχείων, τῶν μηδενιστῶν/ Στὴν 
᾽Αμερικὴ ὃ γιὸς τοῦ ὑπουργοῦ ᾽ Αμύνης, παρελαύνει μαζὶ 
μὲ τοὺς λεγόμενους «εἰρηνιστὰς» στὸ «μορατόριουμ)). 

Τί ουµβαίνει; ' Απιλούστατα, ὅσο καὶ ἂν φαίνεται πα- 
ράξενο καὶ ἀκατανόητο, ἡ καταναλωτικὴ κοινωνία τῆς {4ύ- 
σεως, βρίσκεται σὲ κρίσι. 

Αλλά: 


/ 5. Αν τε η ένο 
Τί εἶναι αυτη { καταναλωτικὴ κποιυωλια; 
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Πῶς προῆλθε; 

Τί μᾶς ἔδωσε; 

Πόσο καὶ γιατί νοσεῖ; 

Ποιά εἶναι τὰ αἴτια τῆς κπρίσεώς της; 

"Ὑπάρχει θεραπεία; 

Πῶς θὰ βγῇ ἀπὸ τὴν κρίσι της; 

Καὶ πρὸς τὰ ποῦ θὰ βαδίση; 

Αὐτὰ τὰ ἐρωτήματα ἀπασχολοῦν τὸν σύγχρονο ἄνθρω- 

πο. Ἰαὶ ἡ µελέτη αὐτή, προσπαθεῖ νὰ δώση τὶς ἀπαντήσεις. 
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Α’ 


το ΙΣΤΟΡΙΚΟΝ 


1.Η ΓΕΝΕΣΙΣ 


Ἡ καταναλωτικὴἡ κοινωνία εἶναι ἡ κοινωνία τῆς ἀφθο- 
γίας, τῆς γενικῆς εὐημερίας, τοῦ ὑψηλοῦ θιοτικοῦ ἐπιπέ- 
δου. Εἶναι ἡ κοινωνία, ποὺ ὑπάρχει στὶς προηγμένες χῶρες 
τῆς Δύσεως, δηλαδἡὴ στὴν Δυτικὴ Εὐρώπη καὶ στὴν Β. ᾽Α- 
μερική. 

Στὴν κοινωνία αὐτή, ὃ ἄνθρωπος ἔχει ἀπὸ πλευρᾶς εὖη- 
µερίας καὶ ἐλευθερίας, ὅσα δὲν ὠνειρεύθηκε. Καὶ ὅμως, αὖ- 
τὴ ἡ ἴδια κοινωνία ἔχει ἴσως περισσότερους δυσαρεστηµέ- 
νους ἀπὸ ὅποιαν ἄλλην ἐποχή. Εΐναι, µία κοινωνία εὖημε- 
ρίας καὶ δυσαρεσχείας. Σύνθηµά της θὰ μπορούσαμε νὰ ποῦ- 
µε εἶναι τὸ «εὐημερία καὶ δυσαρέσκεια»! Εκφράσεις αὐτῆς 
τῆς δυσαρεσκείας εἶναι οἱ σεισμικοὶ Χλονισμοὶ (Γαλλία, Ἰ- 
ταλία) τὰ ὑποχθόνια, ἀνατρεπτιχὰ - ἀναρχικὰ κινήματα (Η. 
Π.Α.), οἱ ἐξεγέρσεις τῶν φοιτητῶν καὶ ἕνα σωρὸ ἄλλες ἐκ- 
δηλώσεις γιὰ τὶς ὁποῖες διαθάζουµε κάθε µέρα στὶς ἔφημε- 
ρίδες. Ἡοῦ ὀφείλεται αὐτὸ τὸ φαινόμενο; Ποιά εἶναι τὰ 
αἴτια αὐτῆς τῆς κρίσεως τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας; 

Γιὰ νὰ ἁπαντήσουμε σωστὰ σ᾿ αὐτὰ τὰ ἐρωτήματα, ὀφεί- 
λουμε πρῶτα - πρῶτα, νὰ ἀντιληφθοῦμε τὴν φύσι αὐτῆς τῆς 
κοινωνίας, νὰ διερευγήσουµε δηλαδη τὸν ἴδιο τὸν πάσχοντα 
ὀργανισμό. 

Ἡ «Χαταναλωτικὴ κοινωνία» εἶναι δημιούργημα τοῦ κα- 
πιταλισμοῦ, «σὰρξ ἐκ τῆς σαρχός» του. Γιὰ νὰ φθάση ὅμως 
σ᾿ αὐτήν, ὃ καπιταλισμὸς ἀπέθαλε θαθμιαῖα τὴν προγενέ- 
στερη φύση του. Πραγματοποίησε μόνος του, μὲ τὴν αὖτο- 
δυναµιχἡ ποὺ τὸν διακρἰνει, μίαν ἐπανάστασι: Οἰἴκονομική, 
τεχνική, πνευματική, πολιτικὴ καὶ κοινωνική. Μὲ αὐτήν, 
ἐπέφερε διαρθρωτιχὲς μεταθολὲς στὸν ξαυτόν του. ὍὉ κα- 
πιταλισμὸς ἄλλαξε φύση. Καὶ τὰ παλαιά του γνωρίσματα, 
τὰ ἀντικατέστησε μὲ καινούργια. Πιὸ συγκεκριµένα: 
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α) Βεπέρασε τὸ φαινόμενο τῆς «ἀναρχίας στὴν παρα- 
γωγή». Ἡ οἰχονομία, δὲν ἔπαυσε νὰ στηρίζεται στὴν ἆτο- 
μιχὴ ἰδιοχτησία καὶ στὴν ἰδιωτικὴ πρωτοθουλία. Δὲν ἔχα- 
σε τὸν ἐλεύθερο χαρακτῆρα της. ᾽Αλλὰ προγραμματίζεται, 
προσανατολίζεται χαὶ χαθοδηγεῖται ἀπὸ τὸ σύγχρονο, παρεµ- 
θατικὸ Χράτος. Αὐτό, δὲν προσφεύχει οὔτε στὴν Χρατιχο- 
ποίησι, οὔτε στὸν καταναγχασµὀ. Ἡροτιμᾶ τὴν διαµόρφωσι 
εὐνοϊκῶν προὐποθέσεων (ἔργα ὑποδομῆς, νομισματικὴ στα- 
θερότης) καὶ τὴν δηµιουργία κινήτρων (πριµοδοτήσεις, 
χρηματοδοτήσεις, προστατευτικὰ τέλη, παραγγελίες). ᾿"Ε- 
τσι, οἱ ἄλλοτε ἀνεξέλεγχτες παραγωγιχὲς δυνάµεις, ἐλέγ- 
χονται. Οἱ χθεσινοὶ «ἀδήριτου οἰκονομικοὶ «Υόμοι» τιθα- 
σεύονται. Καὶ γεννιέται ὁ νεοχαπιταλισµός. 

β) Πραγματοποιεῖ εὐρύτατη ἀναχατανομὴ τῆς ἴδιοκτη- 
σίας. 

Ὁ κομµουνισµός, προσπάθησε νὰ λύση τὸ πρόθληµα 
«ἐκχμετάλλευσις ἀνθρώπου ἀπὸ ἄνθρωπον», μὲ τὴν γενικὴ 
χρατικοποίησι τῆς οἰκονομίας. "Έτσι, παρέδωσε τὶς παρα- 
γωγιχὲς δυνάµεις στὰ χέρια μιᾶς Υραφειοχρατικῆς χάστας. 
Αὐτή, κατέχει μονίμως μίαν ἀπεριόριστη καὶ ἀνεξέλεγκτη 
ἐξουσία. Εΐναι δηλαδή, ἰδιοκτήτρια τοῦ κράτους. Καὶ διὰ 
τοῦ κράτους, αὐτὴ ἡ τάξις, εἶναι ἰδιοκτήτρια ὅλων τῶν µέ- 
σων παραγωγῆς. Εἶναι ἀνεξέλεγκχτος διαχειριστὴς ὅλων τῶν 
πλουτοπαραγωγιχῶν πηγῶν τῆς χώρας, χαθὼς καὶ τοῦ 
μόχθου, ἀχόμη καὶ τῆς ζωῆς τῶν κατοίκων της. Μὲ αὖ- 
τὸν τὸν τρόπο, ἡ ἐχμετάλλευσις δὲν ἐξέλιπε. ᾿Αντίθετα, δι- 
ευρύνθηχε χαὶ πολλαπλασιάσθηκε. Γιατὶ ὅλοι ἔχασαν τὴν 
ἰδιοχτησία τους, ἔπαφαν νὰ ὑπάρχουν ἐλεύθεροι παραγωγοὶ 
(ἀγρότες, θιοτέχνες, ἐπαγγελματίες) καὶ κατήντησαν ἐρ- 
γάτες. Καὶ ἐπίσης, γιατὶ αὐτοὶ οἱ ἐργάτες ἔχουν τώρα ἀπέ- 
γαντἰ τους ἕνα ἐργοδότη μοναδικὸν καὶ πανίσχυρον, ποὺ 
τοὺς ἐπιθάλλει ἁσυζητητὶ τοὺς ὅρους του: Τὸ ὁλοχληρωτικὸ 
Χράτος - ἰδιοχτήτης. 
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ὍὉ καπιταλισμὸς πῆρε ἄλλον δρὀµο. Ἐφεῦρε τὴν µε- 
τοχή. Αὐτὴ στάθηκε µία ἀπὸ τὶς μεγαλύτερες ἐφευρέσεις 
τῶν αἰώνων, τουλάχιστον, ἀπὸ τὴν πλευρὰ τῶν κοινωνικῶν 
ἐπιπτώσεων. Μὲ τὶς μετοχικὲς ἑταιρίες ὃ ἀριθμὸς τῶν χε- 
φαλαιούχων ὅλο καὶ μεγαλώνει. Τὸ χεφάλαιο περνᾶ στὰ 
χέρια τῶν μαζῶν. Αὐτὴ εἶναι ἡ µόνη ἀληθινὴ «κοινωνιχο- 
ποίησις τῶν µέσων παραγωγῆς: Ἡ ἰδιοκτησία ἀνακατανέ- 
µεται. Ἡ κατοχἢ τοῦ κεφαλαίου διασχορπίζεται. Δημιουρ- 
γοῦνται ἀναρίθμητοι ἰδιοχτῆτες, μιχροὶ κεφαλαιοῦχοι. αἱ 
γεννιέται ὁ «λαϊκὸς Χαπιταλισµός». 


Υ) Μετέδαλε τὸν τρόπο διευθύνσεως τῶν ἐπιχειρήσεων. 
ὍὉ παλαιὸς χαπιταλιστὴς ἰδιοκτήτης καὶ ἐπιχειρηματίας, 
ἐργοδότης καὶ διευθυντής, πέρασε σὲ δεύτερη μοῖρα, παρα- 
µερίζεται καὶ ἐξαλείφεται. Στὴν θέσι του ἦρθε ἡ τεχνοκρα- 
τικἡ διανόησις. ᾿Απὸ αὐτὴν ξεπηδοῦν οἳ ἐπικεφαλῆς τῶν 
μεγάλων συγχρόνων οἰκονομικῶν συγκροτηµάτων. Αὐτοὶ 
ποὺ διαχειρίζονται καὶ διευθύνουν τὶς μετοχικὲς ἑταιρίες, 
σὰν ὑπάλληλοι τῶν μετόχων τους. ζαὶ γεννήθηκε ἡ ἐποχὴ 
τῶν διαχειριστῶν - τεχνοκρατῶν. 

δ) "Άλλαξε τὴν ἴδια, τὴν ἰδιοκτησία. Χθές, αὐτὴ ἦταν 
ἄμεση, προσωπική, κτηματική, ἀπεριόριστη. Τώρα, ὁλοένα 
καὶ περισσότερο γίνεται ἔμμεση, ἀπρόσωπη, μετοχική, ἔλεγ- 
χοµένη. Ἆθὲς εἶχε τὴν τάσι νὰ συγκεντρώνεται. Τώρα ἀκό- 
μα διαχέεται. Καἱ γεννήθηκε ἡ σύγχρονη ἔννοια τῆς ἆτο- 
μικῆς, ἀλλὰ κοινωνικοποιηµένης ἰδιοχτησίας. 

ε) ᾿Αναπροσάρµοσε τὸν Ρρόλο τοῦ κράτους. ᾿Απὸ νυχτο- 
φύλακα καὶ φρουρὸ τῶν συνόρων, ἀπὸ ἁπλὸ θεατὴ τῶν κχοι- 
γωνικῶν συγκρούσεων καὶ ἐξελίξεων τὸ ἀνάδειξε σὲ χαθο- 
δηγητὴ τῆς οἰχονομίας, φορέα κοινωνικῆς πολιτικῆς καὶ 
διαιτητὴ τῶν ταξικῶν διενέξεων. Καὶ γεννήθηκε τὸ παρεµ- 
θατικὸ κράτος. 
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2. ΟΙ ΚΑΡΠΟΙ 


᾽Αλλὰ ξέρουμε μεριχὲς ἀπὸ τὶς πιὸ οὐσιώδεις µεταθο- 
λὲς ποὺ σημειώθηκαν στὸν λεγόμενο Χχαπιταλισμὸ κατὰ τὴν 
τελευταία προπολεμικὴ δεκαετία καὶ ἀκόμη περισσότερο 
κατὰ τὴν διάρκεια τοῦ πολέμου καὶ μετὰ ἀπὸ αὐτόν. Οἱ µε- 
ταθολὲς εἶχαν τὶς συνέπειές τους. Ιδού οἱ σημαντικώτερες: 


α) Μαζὺ μὲ τὸ ξεπέρασμα τῆς «ἀναρχίας στὴν παραγω- 
Υἠ», ξεπεράσθηκαν καὶ τὰ ἐπαχόλουθά της: οἱ ἔντονες οἳ- 
κονομικὲς διακυμάνσεις καὶ ταλαντεύσεις, οἱ Χρίσεις ὑπερ- 
παραγωγῆς, ἡ ἀνεργία. 

Τώρα ὃ νεοχαπιταλισµός, ἐξασφαλίζει τὴν συνεχή ἄνο- 
δο τῆς οἰχονομίας, τὴν ἀδιάκοπη ἀνάπτυξι τῶν παραγωγι- 
κῶν δυνάµεων καὶ τῆς τεχνικῆς, χωρὶς τὶς «περιοδικές, χυ- 
Χλικὲς Χρίσεις» τοῦ προπολεμικοῦ καπιταλισμοῦ. 

"Ἔτσι, μπορεῖ πιὰ νὰ παρέχη στὴν µεγάλη πλειοψηφία 
τῶν μελῶν τῆς χοινωνίας, ἄφθονα ἀγαθά καὶ εὐχέρεια στὴν 
ἀπόλαυσί τους. Καὶ γεννήθηκε ἡ χκαταναλωτικὴ κοινωνία 
τῆς Δύσεως. 


β) Μὲ τὴν ἀνακατανομὴ τῆς ἰδιοκτησίας, ἄλλαξε ὁλό- 
Ἀληρη ἡ δοµὴ τῆς δυτικῆς κοινωνίας. Οἱ παλαιὲς ταξιχὲς 
ἀντιθέσεις, ξεπεράσθηχαν. Ὁ «προλετάριος» ποὺ «δὲν ἔχει 
γὰ χάση παρὰ µόνον τὶς ἁλυσίδες του» δὲν ὑπάρχει πιά. Πο- 
ρεία τῆς κοινωνίας ἔγινεν ὄχι ὁ γενικὸς ἐχπρολεταρισμός, 
ποὺ προφήτευεν ὁ µαρξισµός, ἀλλά, ἡ ἀστοποίησις τοῦ ἐρ- 
γάτη ποὺ ἀποχτᾶ μετοχὲς ἰδιοκτησίας, ἀποταμιεύσεις, ἆσφα- 
λίσεις, δικαιώµατα, αὐτοχίνητο. Ἡ ἀνυπέρθλητη διαχωρι- 
στιχὴ Ύραμμὴ ἀνάμεσα στὶς τάξεις, κατέπεσε. "Όλοι µπο- 
ρουν νὰ Ὑίνουν «χαπιταλιστές». Οἱ διαφορὲς εἰσοδήματος 
καὶ τρόπου ζωῆς, μειώνονται. Ἡ ταξικἡ χλίµαχα μιχραίνει. 
Καὶ γεννήθηκε ὁ σύγχρονος «ἀστὸς - ἐργαζόμενος». 
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Υ) Μὲ τὴν ἀλλαγὴ στὸν τρόπο διευθύνσεως τῶν ἔπιχει 
ρήσεων, χαθὼς χαὶ μὲ τὴν ἀνάπτυξι τῆς τεχνιχῆς, ποὺ τεί- 
γει νὰ ἐξαλείφη τὴν χειρωνακτικἡὴ ἐργασία, καταρρέει ἢἡ 
διάκρισις τῶν ἀνθρώπων «ἀνάλογα μὲ τὴν θέσι τους στὴν 
διαδικασία τῆς παραγωγῆς». Οἱ θιομηχανικοὶ ἐργάτες λι- 
Υοστεύουν ἀριθμητικὰ στὶς πιὸ θιομηχανικὲς χῶρες. ὍὉ ἐρ- 
γάτης ὑπαλληλοποιεῖται, Ὑίνεται τεχνικός, εἶδιχός, χειρι- 
στὴς πολύπλοχων μηχανικῶν συγκροτημάτων. 


Τὰ μεσαῖα στρώματα αὐξάνουν. Καὶ γεννήθηκε ὁ ἐρ- 
γαζόμενος - στήριγµα τοῦ χατεστηµένου. 


δ) Μὲ τὴν µεταθολἡ στὴν φύσι τῆς ἰδιοκτησίας, ἔχουμε 
γέου τύπου ἰδιοκτῆτες. Ὁ ἐργαζόμενος Ὑίνεται ἰδιοκτήτης 
τῆς ἐπιχειρήσεως στὴν ὁποία δουλεύει, εἴτε ἄμεσα, μὲ προ- 
σωπιχὲς μετοχὲς ποὺ τοῦ δίδονται προνοµιακά, εἴτε ἔμμε- 
σα, μὲ τὰ συγδικᾶτα του, ποὺ στὶς Ἡ.Π.Α. εἶναι τεράστιοι 
οἰκονομικοὶ ὀργανισμοί. Ἔτσι λ.χ. ἡ «Τζένεραλ Μότορς», 
ἡ «Στάνταρ "Οιλ», ἡ «Τζένεραλ Ἐλέκτριχ» κ.λ.π. ἀγήκουν, 
οὐσιαστιχά, στὸ προσωπικὀ τους. Καὶ ὑπάρχουν χαὶ ἄλλοι 
τρόποι, ὅπως ἡ συμμετοχἡ τῶν ἐργαζομένων στὰ χέρδη τῆς 
ἐπιχειρήσεως (Γαλλίας) κ.ο.κ. Καὶ ἔτσι γεννήθηκε ἡ χοι- 
γωνία τῆς χαθολικῆς εὐημερίας. 

ε.Τὸ παρεμθατικὸ κράτος, δημιούργησε νέους θεσμούς, 
νέου εἴδους μηχανισμό, χαιγούρχιο τρὀπο λειτουργίας, ἅλ- 
λης φύσεως σχέσεις μὲ τοὺς πολῖτες του. Καὶ ἔτσι, γεννή- 
θηχε, ὁ σύγχρονος πολίτης τῆς μεταπολεμιχῆς ἐποχῆς. 
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3. Η ΗΡΙΣΙΣ 


ὍὉ ᾽Αμεριχανὸς κοινωνιολόγος Ῥόμπερι ἨΝίσμπετ, δια- 
πιστώνει: 

«Τὸ πιὸ χτυπητὸ γεγονὸς στὴν παροῦσα περίοδο τῆς ἐ- 
παναστατικῆς ἀλλαγῆς εἶναι ἡ γοργἡ διάθρωσις τῶν πα- 
τροπαράδοτων θεσμῶν, ποὺ ἐπὶ µία σχεδὸν χιλιετία ὑπῆρ- 
ξαν οἱ χύριες πηγὲς τάξεως καὶ ἐλευθερίας. ᾿Αναφέρομαι 
στὴν ἔκδηλη κατάπτωσι τῆς ἐπιρροῆς τοῦ νομικοῦ συστήµα- 
τος, τῆς ἐχκκλησίας, τῆς οἰκογενείας, τῆς τοπικῆς κοινγότη- 
τος, καὶ πιὸ πρόσφατα, καὶ ἴσως χαὶ πιὸ δυσοἰωνα τοῦ σχο- 
λείου καὶ τοῦ Πανεπιστημίου. 

» Ἡ πιὸ ἐπικίνδυνη πνευματικὴ ἄποψις τῆς σύγχρονης 
σκηνῆς εἶναι ἡ διάχυτη ἄρνησις τῶν σχκεπτοµένων ἀνθρώ- 
πων νὰ κάνουν διάκρισι ἀνάμεσα στὴν ἘἜξουσία καὶ στὴν 
Βία. Ἑλέπουν καὶ τὰ δυὸ σὰν Υ᾿ ἀποτελοῦν τὴν ἴδια ἄπει- 
λὴ κατὰ τῆς Ἐλευθερίας. ᾽Αλλὰ αὐτὸ μυρίζει πολιτικὴ 
παραφροσύνη. Τὸ νὰ ἀντιπαραθέτωμε τὴν Ελευθερία στὴ 
Βία εἶναι ἀναγχκαῖο. Τὸ νὰ ἀντιπαραθέτωμε τὴν Ἐλευθερία 
στὴν Ἐξουσία εἶναι µωρία. Δὲν μπορεῖ νὰ ὑπάρξη ἘἜλευ- 
θερία µέσα στὴν κοινωνία ἔξω ἀπὸ τὴν Ἐξουσία». 

Ἀπὸ ὅσα ἀναφέραμε, θγαίνει ὅτι ὁ καπιταλισμὸς μὲ 
τὴν ἱκανότητα συνεχοῦς ἀναπροσαρμογῆς ποὺ διακρἰνει τοὺς 
ζωντανοὺς ὀργανισμούς, χατώρθωσε ὑπακούοντας σὲ μιὰ δυ- 
γαμικὴ τῆς ἀλλαγῆς νὰ ἀναχθῆ μόνος του σὲ ἀνώτατο σύ- 
στηµα καὶ νὰ φθάση στὴν καταναλωτικἡ κοινωνία. Αὐτὸ δὲν 
θὰ πῆ ὅτι δὲν ἔχει προθλήµατα, ἀντιφάσεις χαὶ ἀντιθέσεις. 
Κάθε ἄλλο. 

τὰ ἀνώτερα οἰκονομιχοκοινωνιχκὰ σχήματα, ἄντιστοι- 
χοῦν δυσχερέστερα προθλήµατα, νέου εἴδους ἀντιφάσεις καὶ 
πιὸ περίπλοχες ἀντιθέσεις. ᾿Απόδειξις, ἡ χρίσις τῆς κατα- 
γαλωτικῆς κοινωνίας. "Όμως, ἡ χρίσις αὐτὴ δὲν ἔχει χαµ- 
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μιὰ σχέσι μὲ τὴν Χρίσι τοῦ Χαπιταλισμοῦ ποὺ προφήτευε ὁ 
µαρξισµός. Ὁ Χχόσμος µας ἐξελίχθηκε πρὸς τελείως διαφο- 
ρετικὲς κατευθύνσεις ἀπὸ ἐχκεῖνες ποὺ πρὀθλεψαν οἱ µαρξι- 
σταἰ. Ἡ σημερινἡ πραγµατικότης τῆς Δύσεως εἶναι ἄσχετη 
πρὸς τὰ μαρξιστικολενινιστικἁὰ δόγματα, ποὺ δὲν θοηθοῦν 
καθόλου οὔτε στὴν χατανόησι, οὔτε στὴν ἐπίλυσι τῶν συγ- 
χρόνων προθληµάτων. Τὰ δόγµατα ἔμειναν ἀκίνητα, ἐνῶ 
ἡ ζωὴ ἐξελίχθηκε μὲ ρυθμοὺς ἱλιγγιώδεις. Καὶ τώρα, χι- 
γεῖται μὲ ἀχόμη πιὸ γρήγορους ρυθμούς, πρὸς µία Νέα Κοι- 
γωνία: τὴν μεταθιομηχανική. 
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Β΄ 


ΤΑ ΑΙΤΙΑ 


Ἡ κρίσις ὑπάρχει. Τὴν ὑπαρξί της δὲν τὴν ἀμφισθητεῖ 
κανείς. ᾽᾿Αλλὰ ποιά εἶναι ἡ αἰτία της; 

Ἡ συστηματική, ὠργανωμένη, µεθοδιχκἠ δρᾶσις τῶν 
ἐχθρῶν τοῦ δυτιχκοῦ τρόπου ζωῆς; Μήπως αὐτοὶ χρησιµο- 
ποιοῦν ἕντεχνα, ποιχίλα «ἀνθρώπινα προγεφυρώµατα», στὸ 
ἐσωτερικὸ τῆς δυτικῆς κοινωνίας γιὰ νὰ τὴν καταστρέφουν 
ἀπὸ µέσα; 


᾽Αλλὰ τότε γιατί δὲν ἐπισημαίνεται ἡ συνωμοσία; 
Γιατί ἡ Δύσις δὲν σηµαίνει συναγερμό; Γιατἰ δὲν χινη- 
τοποιεῖ τὶς δυνάµεις της γιὰ νὰ ἀντιμετωπίση τὴν 
ἀπειλή; 


Ἡ προϊοῦσα ἀρτηριοσχλήρωσις τῆς Δύσεως; Μήπως ὁ 
δυτικὸς ὀργανισμός, µαλθακοποιηµένος ἀπὸ τὴν εὐημερία, 
περιέπεσε σὲ ἀτονία; Μπορεῖ ἡ ἀφθονία, ἡ κχαλοπέρασις, ἡ 
ἀσφάλεια, νὰ ὁδηγήσουν τὸν Δυτικὸ ἄνθρωπο σὲ τέτοια νω- 
θρότητα, ὥστε νὰ παρακολουθῆ σὰν θεατὴς ἁδιάφορος, τὴν 
κατάρρευσι τοῦ χόσμου του; Δηλαδὴ εἶναι δυνατὸν ἢἡ Δύ- 
σις νὰ περιῆλθε σὲ ἀποχαύνωσι καὶ γι αὐτὸ νὰ μὴν ἀντιδρᾶ 
στὸν θάνατό της; 


᾽Αλλὰ εἶναι δυνατὸν νὰ ἀπεσάπισαν τὰ πάντα; Εἷ- 
ναι δυνατὸν νὰ μὴ ἀπέμεινε τίποτε τὸ ὑγιὲς σ᾿ ὁλόκλη- 
ρο τὸν ὀργανισμὸ τῆς δυτικῆς κοινωνίας; Καὶ γιατί 
τὸ μιχρὸ ἔστω ὑγιὲς τμῆμα της δὲν ἀντιδρᾶ; 


Ἡ κατὰ κάποιον τρὀπο «θιολογικὴ» παραχμὴ τοῦ Δυτι- 
κοῦ Πολιτισμοῦ; "Αραγε ὑπακούει καὶ αὐτὸς στοὺς νό- 
µους ποὺ διέπουν τοὺς ζωντανοὺς ὀργανισμοὺς καὶ ἔτσι ἀφοῦ 
γεννήθηκε, ἀναπτύχθηκε χαὶ ὠρίμασε, διανύει τώρα τὸ ἆνα- 
πόὀφευκτο στάδιο τῆς φθορᾶς, χατραχυλῶντας μοιραῖα πρὸς 
τὸν θάνατο; 
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᾽Αλλὰ τίποτε δὲν ἀποδεικνύει ὅτι οἱ Πολιτισμοὶ δια- 
γράφουν ἀναγκαστικὰ τὴν πορεία ἑγὸς θιολογικοῦ ὃὄν- 
τος. Καὶ πῶς νοεῖται νὰ δεχθοῦμε παθητικὰἁ μιὰ τέτοια 
προοπτικἡ χωρὶς νὰ πολεμήσουµε γιὰ νὰ ἀλλάξουμε 
τὴν μοῖρα µας; Κι ἀχόμη, εἶναι δυνατὸν νὰ πεθάνη 
ἕνας Πολιτισμὸς ποὺ συνεχίζει μὲ ἰλιγγιώδη ρυθμὸ τὶς 
κατακτήσεις του σὲ τόσα ποιχίλα πεδία καὶ φθάνει νι- 
κητὴς στὴν Σελήνη: 


Ἡ σηµερινἠ μορφὴ τῆς Δημοκρατίας; Μήπως ἡ πολιτι- 


κὴ δομὴ τοῦ δυτικοῦ κόσμου δὲν ἀνταποχρίνεται πιὰ στὶς 
σύγχρονες συνθῆκες: Μήπως τὸ πολιτικὀ του «ἐποικοδόμη- 


μα» 


δὲν ἐχφράζει τὰ οἰκονομοτεχνικά του θεμέλια οὔτε συγ- 


κρατεῖ τὴν θιοτική του θάσι; Μὲ ἄλλα λόγια μήπως τὸ πο- 
λιτικὸ περίθληµα εἶναι ἀκατάλληλο γιὰ τὸ κχοινωνικὸ πε- 
ριεχόµενο ποὺ περικλείει; 
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᾽Αλλὰ τότε γιατί δὲν προσδίδεται σύγχρονη µορ- 
φὴ στὴν Δημοκρατία; Γιατὶ δὲν ἀναπροσαρμόζεται ἡ 
πολιτικὴ ὀργάνωσις τῆς Δύσεως; "Όσο καὶ ἂν ἀντι- 
δρᾶ, ὅπως εἶναι εὐνόητο, τὸ «κατεστημένο» πῶς δὲν 
ἐχδηλώνεται καὶ δὲν ἐπιθάλλεται ἡ ἀνάγχη τῆς ζωῆς 
γὰ προχωρήση; Τί ἀπέγινε ἡ ἐσωτεριχκὴ δύναµις ἆνα- 
γεώσεως ποὺ ἐχαρακτήριζε τὸν ἐλεύθερο κόσµο; Είναι 
δυνατὸν ὁ Τύπος νὰ δεσμεύη ἐπ᾽ ἄπειρον τὴν Οὐσία: 


1. Η ΕΚΔΙΚΗΣΙΣ ΤΩΝ ΙΔΑΝΜΙΚΩΝ 


«Η ἀνθρωπότης θὰ μπῆ στὴ µεγάλη νύ- 
χτα γιατὶ θὰ µείνη χωρὶς ᾽Ελπίδα, δηλα- 
δὴ χωρὶς Πίστι, ποὺ τὴν σκότωσε ἡ «Ίο- 
γικήρ) 

Φαἴρεν Εἰργκεργκάαρντ 

Ὁ μεταπολεμικὸς ἄνθρωπος τῆς Δύσεως θέλησε νὰ ἄπο- 
πτήση ὅσον τὸ δυνατὸν περισσότερα ὑλικὰ ἀγαθά. Τὸ πέτυ- 
χε. Κατέθαλε ὅμως ἕνα ἀντίτιμο ποὺ ἀποδείχθηχκε ἔξαιρε- 
τικἁ θαρύ. Παραμέρισε τὶς μεταφυσικές του ἀγωνίες. Βέχα- 
σε τὰ ἰδανικά του. Περιγέλασε τὴν ἠθική. Λησμόνησε τὸ 
πγεῦμα. Ἔθεσε στὸ περιθώριο τὶς ἠθιχὲς καὶ ὑποτίμησε τὶς 
πγευματικὲς ἀξίες. "Έτσι, κατέκτησε θέθαια στὸ τέλος τὴν 
εὐημερία, περιεθλήθη ἀπὸ ἄφθονα ὑλικὰ ἀγαθά, ἀλλὰ αἷ- 
σθάνθηκε μόνος. Ζῆ σήµερα µέσα σὲ μιὰ ἠθικὴ ἔρημο, τὴν 
ὁποία ὁ ἴδιος δημιούργησε. Μὲ τὸν ἀδίστακτο τρόπο ποὺ 
ἐγήργησε, μὲ τὸν καταναλωτιχὸ ὑλισμό του, ἔχασε τὴν συνέ- 
πεια μὲ τὴν προηγούµενη ζωή του. Ἔσπασε τὸν εἷρμὸ μὲ 
τὴν παράδοσι, ποὺ εἶναι τὸ σωτήριο ἅρμα γιὰ τὸν ἄνθρωπο. 
Παραμέρισε τὴν θρησκεία, τὴν οἰκογένεια, τὴν πατρίδα. 
"Ἔτσι ἔμεινε µετέωρος, µέσα σ᾿ ἕνα χάος μηδενισμοῦ. 

Ὁ ἄνθρωπος τῆς σύγχρονης δυτικῆς καταναλωτικῆς 
κοινωνίας ἔχει αὐτοκίνητο καὶ σύγχρονο διαμέρισμα, πη- 
Υαίΐνει ταξίδια στὸ ἐξωτερικό, ἔχει τηλεόρασι καὶ τηλέφωνο, 
διαθέτει περίπου τὰ πάντα, ἀλλὰ αἰσθάνεται ἀπελπισία καὶ 
μοναξιά. Μέσα στὶς ἀνώνυμες μᾶζες τῶν µεγαλοπόλεων εἷ- 
γαι ἕνας ἁπλὸς ἀριθμός. Τὸν περιθάλλει ἕνας λαθύρινθος ἀπὸ 
ἀτσάλι, μπετὸν ἀρμέ, γυαλὶ χαὶ πουθενὰ δὲν θρίσχει τὸ μῖ- 
το τῆς ᾽᾿Αριάδνης. Ὁ ἄνθρωπος τῆς χαταναλωτικῆς χοινω- 
γίας εἶναι ἕνα ὃν χωρὶς ἰδανικά, χωρὶς μεταφυσικὲς ἀνη- 
συχίες, χωρὶς ἠθικὸ ὑπόδαθρο. Ἔπαφε νὰ εἶναι ἠθικὸ καὶ 
πγευματικὸ ὅὄν. Προσηλώθηκε ἀποχλειστικὰ καὶ µόνο στὶς 
ὑλικές του ἀνάγχες. "Ετσι δὲν τοῦ ἀπέμεινε στὸ τέλος παρὰ 
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µόνο ἕνα ὅπλο: ὁ χατάφυχρος ὀρθολογισμὸς ποὺ τὸν διακρί- 
γει. Ὁ ἄνθρωπος τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας, εἶναι ἕνα 
ὃν ἐξαιρετικὰ λογικό, μιὰ ὑπολογιστικὴ μηχανή. Σκέπτεται 
περίπου σὰν ἠλεκτρονικὸς ἐγχέφαλος. Καὶ αὐτὸ τὸ ὅπλο, 
ὁ ὀρθολογισμός του, στὸ τέλος στρέφεται ἐναντίον του. Ἐ]ναι 
ἕνα μπούμερανγχ, ποὺ Ὑυρνᾶ καὶ χτυπᾶ τὸν ἴδιο μὲ ἀμείλι- 
Χτη καταστρεπτικότητα. Διότι, ἀκριθῶς μὲ αὐτὸν τὸν ὄρθο- 
λογισμό του, ὁ ἄνθρωπος θλέπει τὸν ἑαυτόν του ψυχρά, σὰν 
σὲ ἐπιστημονιχὸ ἐργαστήριο. Κάνει τὴν ἀνατομία τοῦ ἴδιου 
τοῦ ἑαυτοῦ του, μὲ «ἀντικειμενιχότητα». Καὶ αὐτὸ ποὺ θλέ- 
πει δὲν μπορεῖ νὰ τὸ ἀγαπήση. ᾿Ο ἄνθρωπος τῆς χατανα- 
λωτικῆς κοινωνίας ἔπαψε ν᾿ ἀγαπᾶ τὸν ἑαυτόν του. 

Κι αὐτὸ εἶναι τὸ δρᾶμα του. Αὐτὸ εἶναι τὸ ἄγχος µέσα 
στὸ ὁποῖο παραδἑρνεὶ σήµερα ὁ ἄνθρωπος τῶν προηγμένων 
κοινωνιῶν τῆς ἀφθονίας. Οἱ θρῦλοι ποὺ ἄλλοτε τὸν ἐζέσται- 
γαν τώρα ἔχουν πεθάνει. Τοὺς σκότωσε αὐτὸς ὁ ἴδιος ὁ ἄν- 
θρωπος. αἱ τώρα παραδέρνει µέσα στὴν παγωνιά, τρέμει 
ἀπὸ τὸ χρύο τῆς φυχικῆς ἐρημιᾶς του. ᾿Ο ἄνθρωπος - χατα- 
γαλωτὴς ἔχασε χάθε πίστι ποὺ τοῦ ἔδινε κάποιο νόηµα στὴν 
ζωή του. Μι) ἔτσι, δὲν μπορεῖ πιὰ νὰ καταλάθη, γιατί ζῆ, 
ποιός εἶναι, ἀπὸ ποῦ ἔρχεται, ποῦ πάει, γιατἰ ὑπάρχει. Για- 
τὶ ἡ ἐπιδίωξις τῆς ὑλικῆς εὐημερίας, Ιιπορεῖ νὰ σ᾿ ἆπασχο- 
λῆ γιὰ ἕνα ὥρισμένο χρονικὸ διάστηµα, κάποτε ὅμως, ὅταν 
ἀποχτᾶς ὅλα ὅσα ὠνειρεύτηχες, ἔρχεται ἀμείλιχτο τὸ ἐρώ- 
τηµα «χαὶ µετά;». Καὶ τότε, καταλήγει στὸν μηδενισµὀ. Αἱἰ- 
σθάνεται τὴν ἀγωνία νὰ τὸν πνίγη ὁ ἄνθρωπος, ποὺ πούλη- 
σε τὴν φυχή του στὸν δαίµονα τῆς Εὐημερίας. Γιατὶ τὸ πο- 
λυσύνθετο ἀνθρώπινο ὅὄν, πολυδιάστατο χαθὼς εἶναι, δὲν 
μπορεῖ νὰ ζήση χωρὶς ἰδανικά, χωρὶς πἰστι, χωρὶς µεταφυ- 
σικἡ ἀνησυχία, χωρὶς θρύλους, χωρὶς μύθους. Κι) ὅλα αὖ- 
τὰ ἡ ὀρθολογιστικὴ μηχανἡ ποὺ λέγεται ἄνθρωπος τῆς κα- 
ταναλωτικῆς κοινωνίας τὰ ἔχει διώξει. Καὶ τώρα χαθὼς 
µετανοιώνει, στρέφεται ἐγαντίον τῶν ἔργων του χαὶ τοῦ ἕ- 
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αυτοῦ του. Αὐτὴ ἡ χατάστασις ἔχει δημιουργήσει ἕνα ρεῦ- 
μα συλλογικῆς φυγῆς, ποὺ ἐχκδηλώνεται περισσότερο µετα- 
ξὺ τῶν νέων. 

Ἡ νέα γενεά τῶν ἀνεπτυγμένων χωρῶν τῆς ὕπεραφθο- 
γίας ζητᾶ νὰ φύγη. Κάθε νέος σχεδὸν στὴν Δ. Εὐρώπη καὶ 
στὴν ᾽Αμερικὴ εἶναι ἕνας μόνιμος ὑποψήφιος μετανάστης 
γιὰ ἄλλους χόσµους. Γιὰ τὸ Κατμαντοῦ ἢ γιὰ τὴν µαριχου- 
άνα, γιὰ μαχρυνοὺς πλανῆτες ἢ γιὰ τὸ 115ΡΏ, γιὰ τὴν ἄναρ- 
χία ἢ γιὰ τὸν χιππισμὀ. Δὲν ἔχει σηµασία γιὰ ποῦ. Τὸ µόνο 
ποὺ ζητᾶ εἶναι αὐτὸς ὁ ἄλλος Χχόσμος, νὰ μὴ µοιάζη μὲ ἔ- 
κεῖνον στὸν ὁποῖο ζῆ, δηλαδἡ στὸν κόσμο τῆς μισητῆς ὃ- 
περαφθονίας, τὸν κόσμο ποὺ τοῦ παρέχει τὰ σύγχρονα Πα- 
γεπιστήµια, τὰ σοφἁ συγγράµµατα, τὰ ὡραῖα αὐτοχίνητα, 
ὅλα ἐκεῖνα ποὺ κάποτε τόσο λαχταροῦσε. Γι) αὐτό, θλέπου- 
µε τὸ περίεργο φαινόμενο, τὰ παιδιὰ τῶν ἀστῶν τῆς Δύσεως 
γὰ φωνάζουν «Ζήτω ὁ Μάο ἡ νὰ γίνωνται «γχεθαρικοί». 
"Ὅλα αὐτά: ναρχωτικά, ἀναρχία, µαοϊσμός, Υχεδαρισµός, 
μηδενισμὸς ἢ ἐρωτισμός, μὲ τὸν ὑστερικὸ τρόπο ποὺ ἔκδη- 
λώνονται, δὲν εἶναι, παρὰ ἡ ἀπόπειρα φυγῆς, ἡ διέξοδος, ἡ 
λύτρωσις ποὺ ἄναζητοῦν τὰ χαμένα νιᾶτα τῆς ἀντιϊδεαλι- 
στικῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας. 

Στὴν πραγματικότητα αὐτὰ τὰ νιᾶτα δὲν πιστεύουν στὸν 
µαοϊσμό, οὔτε θέλουν τὸ πρωτόγωνο χαθεστὼς τοῦ Χὸ Τσὶ 
Μίνχ, ὑπὲρ τοῦ ὁποίου φωνάζουν στοὺς δρόµους τοῦ Παρι- 
σιοῦ. Εΐναι ἐξωφρενικὸ νὰ θλέπουμε τὸν νέο τῆς Δυτ. Γερ- 
μανίας, τὸν σπουδαστὴ τῆς Οξφόρδης, τὰ ἀγόρια καὶ τὰ χο- 
ῥρίτσια ποὺ παρελαύνουν στὴν ὅη Λεωφόρο τῆς Ν. Ὑόρκης, 
γὰ ζητωκραυγάζουν ὑπὲρ τῶν Βιετκόγκ, νὰ ζητοῦν τὴ ζούγ- 
χλα! ᾽Αλλὰ αὐτὸ ἐξηγεῖται σὰν ἀνάγχη φυγῆς. ᾿Εξηγεῖται 
ἀπὸ τὸ μῖσος ποὺ ἔχουν αὐτοὶ οἱ νέοι πρὸς τὴν κοινωνία, 
ποὺ τοὺς ἔδωσε τὰ πάντα στὸν ὑλιχὸ τοµέα, ἀλλὰ ποὺ σὲ 
ἀντάλλαγμα τοὺς στέρησε τὰ πάντα στὸν τοµέα τῶν ἴδα- 
γικῶν. 


29 


Οἱ ἄνθρωποι τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας καὶ ἰδίως οἱ 
γέοι, οἱ διανοούμενοι, ὁδηγοῦνται πρὸς τὴν νεύρωσι τὴν ὁ- 
µαδική. Ἡ φυχἠ τοῦ ἀνθρώπου τῆς χαταναλωτικῆς κοινω- 
γίας εἶναι μιὰ φυχἠ νευρωτική. Ὁ ἄνθρωπος αὐτὸς ἔχει μιὰ 
συνείδησι ἔνοχη καὶ διέπεται ἀπὸ ἕνα ἔντονο συναίσθηµα τοῦ 
κενοῦ. ᾿Απὸ ἐκεῖ ἀναπηδᾶ ἡ ἀναταραχὴ καὶ πηγάζουν οἱ 
«ἐπαναστάτες χωρὶς αἰτία». ᾿Απὸ ἐχεῖ ξεπηδοῦν «ὠργισμέ- 
γοι νέου, χίππυς, ἄναρχιχοί, µηήδενισταί, «εἰρηνισταί». 

Ὁ Μὰρξ στηριζόμενος στὸν «Υόµο τῆς συνεχοῦς ἐξαθλι- 
ώσεως τοῦ προλεταριάτου», ποὺ ἐνόμισε πὼς εἶχε ἀνακαλύ- 
ει, προφήτευσε τὸ μεγαλειῶδες καὶ τρομακτικὸ ξεσήκωμα 
ἀπαθλιωμένων μαζῶν ποὺ «δὲν θὰ εἶχαν τίποτε νὰ χάσουν, 
ἑκτὸς ἀπὸ τὶς ἁλυσίδες τους». Ὁ «νόμος» του ἀπεδείχθη ὅτι 
ὑπῆρχε µόνο στὴν φαντασία του. Καὶ ἡ ἐξέγερσις τῶν τυ- 
φλωμένων ἀπὸ τὴν δυστυχία μαζῶν, δὲν Ίρθε ποτέ. 

ὍὉ Λένι, στηριζόμενος στὶς ὑποθέσεις του γιὰ τὸν ἰμ- 
περιαλισμὸ σὰν «τελευταῖο στάδιο» τοῦ ὑπερώριμου καὶ πα- 
ῥηκµασμένου καπιταλισμοῦ, προφήτευσε πὼς ἡ λυτρωτικὴ 
Ἐπανάστασίς του θὰ ἁπλωνόταν ἔξω ἀπὸ τὴν Ῥωσία, στὰ 
πέρατα τῆς οἰκουμένης. Καἱ δὲν εἶδε τὴν δική του ἐγέργεια, 
παρὰ σὰν προανάκρουσµα πρῶτο ἔναυσμα, αὐτοῦ τοῦ µε- 
Υάλου σεισμοῦ. Οἱ ὑποθέσεις του ἀπεδείχθησαν ἐσφαλμένες. 
Καὶ ἡ Ἐπανάστασις λενινιστικοῦ τύπου, δὲν Ίρθε ποτέ. 

Ἡ δυσαρέσκεια, ποὺ µαστίζει τὶς σύγχρονες ἄνεπτυγμέ- 
γες κοινωνίες, δὲν ὑπάρχει µέσα στὴν ἀπαθλίωσι, ἀλλὰ µέ- 
σα στὴν ἀφθονία. Οἱ ρισμένοι, ποὺ ξεσηκώγνονται, δὲν εἷ- 
γαι οἱ θαρειοὶ ἀπὸ εὐημερία «προλετάριου» τῆς Δύσεως. Εἷ- 
γαι οἱ διανοούμενοι, οἱ φοιτηταἰ, οἱ χαλλιτέχναι της. 

Ὁ Τζόζεφ Σούμπετερ ἀπεδείχθη καλύτερος προφήτης. 
Γι) αὐτό, ὁ οἰκονομολόγος Σάµουελσον, τὸν φαντάζεται νὰ 
μᾶς λέγη ἀπὸ τὸ Ὑπερπέραν: «Σᾶς τὸ εἶχα πῆ. Οἱ ἔπιτυ- 
χίες καὶ ὁ ὀρθολογισμὸς τοῦ ἀστικοῦ καπιταλισμοῦ, θὰ δη- 
µιουργήσουν µία στρατιὰ ἀνικανοποίητων διανοουμένων, ποὺ 
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θὰ τροφοδοτήσουν τὶς φλόγες τῆς ἐχθρότητος πρὸς ἕνα σύ- 
στηµα ἀποδοτικό, ἀλλὰ δυσάρεστο, χωρὶς Χανένα μυστικι- 
σμὸ ποὺ νὰ τὸ προστατεύη». 

Αὐτὸ τὸ «ἀποδοτικό», ἀλλὰ δυσάρεστο σύστηµα ποὺ δὲν 
προστατεύεται ἀπὸ κανένα «μυστικισμό», ἀφοῦ ὁ ὠμὸς τεχνο- 
κρατικὸς ὀρθολογισμός του ἐξετόπισε χάθε ἰδεαλισμό, γεν- 
γᾶ ὅλους τοὺς Μαρκοῦζε ποὺ τὸ ἀρνοῦνται σὰν «ὑπέρμετρα 
ἀνεπτυγμένο», τὸ καταδικάζουν σὰν «εἰκόνα τῆς φεύτιχης 
ἀφθονίας καὶ τῆς φεύτικης ἐλευθερίας καὶ τὸ πολεμοῦν ᾱ- 
κριθῶς γιατὶ ἀποτελεῖ µίαν «ὑποφερτὴ καταπίεσυ. 

᾽Αλλὰ κι’ ἀὐτοὶ οἱ ἀπόλυτοι ἀρνηταί, ἔχουν τὸν θετιχὸ 
ῥόλο τους. Χωρὶς νὰ τὸ θέλουν, θοηθοῦν τὴν σύγχρονη κχοι- 
γωνία τῆς ὁποίας ζητοῦν τὴν καταστροφή, νὰ συνειδητο- 
ποιήση τὶς ἀτέλειές της καὶ τὴν ἀναγκάζουν νὰ θρῆ τὴν 
δύναµι νὰ ξεκολλήση ἀπὸ τὸ τέλµα τῆς καταναλωτικῆς µορ- 
φῆς της γιὰ νὰ προχωρήση σὲ καινούργια, ἀγώτερα στά- 
δια. "Όπως εἶπε ὁ Οὐῶλτερ Μπένζαμιν, «ἡ Ἐλπίδα μᾶς δό- 
θηκε ἀχριθῶς ἐξ αἰτίας τῶν ἀπελπισμένων». 

Οἱ κραυγὲς «Μάο» χαὶ «Χό», δείχνουν ὅτι οἱ δυτικοὶ 
ἄνθρωποι ἔχουν τύψεις γιὰ τὴν εὐημερία τους. ᾿Απαρνοῦνται 
τοὺς ἑαυτούς των. Ὁ πολιτισμὸς στρέφεται χατὰ τῶν ἔργων 
του. Καὶ τὰ τέχνα του ἀναζητοῦν ἕνα χαμένο παράδεισο 
στὶς ἐξεγέρσεις τῶν ἀνθρώπων τῆς ζούγκλας. 

Ἡ πρώτη καὶ χυριώτερη λοιπὸν αἰτία γιὰ τὴν χρίσι τῆς 
καταναλωτικῆς κοινωνίας εἶναι ἀκριθῶς τὸ γεγονὸς ὅτι αὖ- 
τὴ παραμέρισε τὰ ἰδανικά. Τὰ θυσίασε στὸν θωμὸ τῶν ὑλι- 
στικῶν στόχων, ποὺ εἶχε θέσει. Τώρα τὰ λησμονημένα ἴδα- 
γικὰ ἐκδικοῦνται. Σήμερα οἱ ἄγθρωποι τῆς εὐημερίας ἔχουν 
φθάσει ἢ νομίζουν ὅτι ἔχουν φθάσει στὸ ἀδιέξοδο. Πρόχει- 
ται λοιπὸν γιὰ τὴν σύγχρουσι μεταξὺ τῆς ὑλικῆς εὐημερίας 
καὶ τῆς ἠθικοπνευματικῆς στερήσεως. Ἡ δυτικἡ κοινωνία 
εἶναι μιὰ ἀντιφατικὴ κοινωνία. Τὴν χαρακτηρίζουν κοτα- 
πληκτικἡὴ χοσµογονία, ἀλλὰ καὶ ἀπέραντη ἀγωνία. Τὸ δίδα- 
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Ύμα εἶναι ὅτι πρέπει νὰ ἀποχαταστήσουμε τὰ ἰδανιχά. Νὰ 
τὰ ξαναναστήσουµε στὰ θάθρα τους, ποὺ τὰ περιμένουν. Νὰ 
τὰ ἀναστηλώσουμε. Αὐτὸ πρέπει νὰ τὸ χάνουν καὶ οἱ χοι- 
γωνίες ποὺ ἐπιθυμοῦν νὰ ξεφύγουν ἀπὸ τὴν χρίσι ποὺ ἄντι- 
µετωπίζουν σήµερα. ᾽Αλλὰ αὐτὸ πρέπει νὰ κάνουν καὶ οἱ 
κοινωνίες σὰν τὴν δική µας, ποὺ ἀκόμη δὲν ἔφθασαν στὰ 
ἐπίπεδα τῆς ὑλικῆς ὑπεραναπτύξεως χαὶ ποὺ θέλουν νὰ ᾱ- 
ποφύγουν μιὰ τέτοια Χρίσι στὸ προσεχὲς µέλλον. 

Νὰ κερδίσουμε θέθαια τὴν εὐημερία, ἀλλὰ ποτὲ χατα- 
θάλλοντας σὰν ἀντίτιμο τὸν ἰδεαλισμό µας, τὴν πίστι µας, 
τοὺς μύθους µας, τὶς παραδόσεις µας, τὰ ἰδανικά µας. 
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2. Ο ΙΛΙΓΓΟΣ ΤΗΣ ΕΛΕΥΘΕΡΙΑΣ 


«Οἱ πρόοδοι τῆς Τεχνικῆς καὶ τῆς Ὃρ- 
θολογικῆς ὀργανώσεως ποὺ χαρακτηρί- 
ζουν τὴν σημερινὴ κοινωνία, προκαλοῦν 
παντοῦ µία µέθη ἰσχύος, ἀλλὰ κάνουν νὰ 
λησμονῆται τὸ γεγονὸς ὅτι ἡ ἐξουσία τοῦ 
ὀἀνθρώπου ἐπάνω στὴν φύσι τῶν πραγµά- 
των δὲν μεγάλωσε, ἀλλ᾽ ἀπεναντίας, µειώ- 
θηκε)). 

Χ. Μαρκοῦξὲ 


Μιὰ αἰτία γιὰ τὴν χρίσι τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας 
εἶναι καὶ ἡ μέθη τῆς ἐλευθερίας, ποὺ ἔχει χαταλάθει τὸν 
ἄνθρωπο τῆς Δύσεως. Ποτὲ στὴν ἱστορία του ὁ ἄνθρωπος δὲν 
ὑπῆρξε τόσο ἐλεύθερος, ὅσο εἶναι ὁ ἄνθρωπος μιᾶς σύγχρο- 
γης ἀνεπτυγμένης, δυτικῆς κοινωνίας. Ὁ Δυτικοευρωπαῖος 
καὶ ὁ Ἡορειοαμερικανὸς εἶναι ἐλεύθερος πολιτικῶς. 

Ἡ ἐλευθερία, ὅμως, εἶναι τάσις ἀτομιχή, ἐχπηγάζει αὖ- 
τόµατα ἀπὸ τὸ ὑποχείμενο. Ἐνῶ τάσις τοῦ συνόλου, εἶναι ἡ 
πειθαρχία. Γιατί, γιὰ νὰ ὑπάρξη ἡ ὁμάδα, χρειάζεται τὸν 
Νόμο, δηλαδἡ τὸν περιορισμὸ τῆς Ἐλευθερίας. 

Φυλή, κοινότης, κράτος, ἔθνος, κάθε «ἀνθρώπινη χοινω- 
γίῶ» εἶναι ὀντότης ὀργανωτιχή. Δηλαδή, θεμελιώνεται στὸν 
περιορισμὸ τοῦ ἀτόμου, τῆς ἐλευθερίας του, τῶν ἐγστίχτων 
καὶ τῶν ὀρέξεών του. Ἡ κοινωνία ἐπιθάλλει στὰ ἄτομα τὴν 
τάξι, τὸν κανόνα. Δηλαδὴ τὰ χηδεμονεύει. Καὶ αὐτὸς ἀχρι- 
θῶς εἶναι ὅ θαθύτερος ρόλος τῆς οἰασδήποτε ἐξουσίας. Νὰ 
περιορίζη τὴν ἐλευθερία τοῦ ἀτόμου πρὸς ὄφελος τῆς ὑπάρ- 
ξεως τοῦ χοινωνικοῦ ἀνθρώπου. 

Χωρὶς αὐτὸν τὸν περιορισμό, δὲν θὰ ὑπῆρχε κοινωνία. 
Χωρὶς αὐτὴν τὴν χηδεµονία, δὲν θὰ εἶχε δημιουργηθῆ πο- 
λιτισµός. Γιατὶ κοινωνία καὶ πολιτισμὸς προυποθέτουν τὴν 
συλλογικἡ ὕπαρξι χαὶ ἄρα τὴν ἐξουσία τὴν περιοριστικὴ 
τῆς ἀτομικῆς ἐλευθερίας. 

Ἡ ἀπόλυτη ἐλευθερία, πρὸς τὴν ὁποία κατατείνει ὁ ἄν- 
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θρωπος τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας, συμπίπτει μὲ τὸν νό- 
μο τῆς ζούγχλας. Καὶ ὁδηγεῖ στὴν διάλυσι τῆς κοινωνίας, 
στὴν ἐξαφάνισι τοῦ πολιτισμοῦ. 

Ἡ τάσις πρὸς τὴν ἀπόλυτη ἐλευθερία τοῦ ἁτόμου, ὃ- 
φείλεται στὴν σταθερὴ µείωσι τοῦ περιοριστικἁ κχηήδεµο- 
γευτικοῦ ρόλου τῆς ἐξουσίας. Ἡ κοινωνία τῆς ὑπέρμετρης 
καταναλώσεως εἶναι καὶ κοινωνία τῆς ὑπέρμετρης ἀνοχῆς, 
τῆς ἀπερίόριστης ἀνεχτικότητος, ποὺ τρέφει τὴν ἀσυδοσία. 
Αποτέλεσμα, ἡ ἀναγέννησις τοῦ «ἀποθηριωμένου» ᾿Ατόμου, 
ποὺ διεχδικεῖ τὸ ἅπαντον τῶν «δικαιωμάτων» του ἀπὸ τὴν 
κοινωνία καὶ ἐπιχειρεῖ νὰ πάρη πἰσω ὅτι τοῦ «ἀφήρεσε» 
τὸ σύνολο. 

ὍὉ Δυτικοευρωπαῖος καὶ ὃ Βορειοαμερικαγὸς εἶναι ἐλεύ- 
θερος χαὶ οἰκονομικῶς, γιατὶ ἔχει ἁπαλλαγὴῆ πλέον ἀπὸ τὸ 
φάσμα τῆς πείνας, ἔχει λυτρωθῆ ἀπὸ τὴν στέρησι, ἀπὸ τὴν 
ἄνεργία, ἀπὸ τὴν ἀνασφάλεια. Εἶναι γεγονὸς ὅτι ὁ ἄνθρω- 
πος τῆς δυτικῆς κοινωνίας ἔχει σίγουρη δουλειὰ ἢ ἐπίδομα 
ἀνεργίας, σύνταξι, φαρμακευτική, νοσοχομειαχὴ καὶ ἱατρι- 
κὴ περίθαλφι, ἰδιοκτησία, μετοχές, οἰκόπεδο, σπίτι δικό 
του, αὐτοχίνητο Χλπ., καὶ παράλληλα δικαιοῦται νὰ ἄνα- 
πτύξη δική του ἐπαγγελματικὴ πρωτοθουλία. 

ὍὉ ἄνθρωπος τῆς δυτιχκῆς κοινωνίας εἶναι ἐπίσης ἐλεύ- 
θερος πνευματικῶς, δικαιοῦται νὰ πιστεύη ὅ,τι θέλει ἢ νὰ 
μἠ πιστεύη τίποτε. Νὰ παραδέχεται χάποια κοσμοθεωρία ἢ 
γὰ εἶναι ἐκλεκτικὸς νὰ διαλέγη ἀπ᾿ ὄλες, ἢ νὰ χατασκευά- 
ζη δικές του χοσµοθεωρἰες. Διχαιοῦται νὰ ἐρευνᾶ ἔπιστη- 
μονικῶς, μὲ ἀπόλυτη ἐλευθερία. Κανεὶς πιὰ δὲν τὸν ἐλέγ- 
χει, χανεὶς δὲν τὸν περιορίζει, χανεὶς δὲν τοῦ ἐπιθάλλει 
µίαν Αὐθεντία (τοῦ Ἰόμματος, τοῦ Ἱερατείου, τοῦ Πάπα, 
τοῦ οἱουδήποτε) . 

Ἐἶναι ἐπίσης, ὃ δυτικὸς ἄνθρωπος ἐλεύθερος νὰ δηµι- 
ουργῆ καλλιτεχνικῶς, ὅπως θέλει. Κι) ἀκόμη εἶναι ἐλεύθε- 
ρος κοινωνικῶς. Δὲν ὑπάρχουν πλέον τάξεις χοινωνικὲς μὲ 
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τὴν ἔννοια τῆς Χχλειστῆς, τῆς προνομιούχου κχάστας. Δὲν ὃ- 
πάρχουν εὐγενεῖς, δὲν ὑπάρχουν φεουδάρχες, δὲν ὑπάρχουν 
ἀριστοκράτες. Ἡ κοινωνία εἶναι ἀνοικτή. Ἡ διακἰνησις ἀπὸ 
τὸ ἕγα στρῶμα της στὸ ἄλλο εἶναι ἀπολύτως δυνατή. Ἡ κχοι- 
γωνικἡ διάρθρωσις εἶναι ρευστή. 

Ὁ ἄνθρωπος, λοιπὀν, ποὺ ζῆ σὲ μιὰ σύγχρονη χατανα- 
λωτικὴ Χοινωνία, εἶναι ἐλεύθερος ὅσο δὲν ὑπῆρξε ποτὲ ἅλ- 
λοτε. Ταυτόχρονα, ὅμως, ποτὲ ἄλλοτε δὲν ἔγινε τόσο χακὴ 
χρῆσις τῆς ἐλευθερίας, ὅσο γίνεται σήµερα. Γιατὶ ὃ ἄνθρω- 
πος αὐτὸς τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας ἐταύτισε τὴν ἔλευ- 
θερία μὲ τὴν ἀσυδοσία. Θεωρεῖ ὅτι ἡ ἐλευθερία εἶναι ἡ ἄπε- 
ῥριόριστη ἵκανοποίησις τῶν ἐνστίκτων. Κι’ ἔτσι δὲν δέχεται 
νὰ ζῆ ἐντεταγμένος σὲ ὁποιοδήποτε ὠργανωμένο σύγολο. 

Κάθε κοινωνία ὅμως εἶναι πρωτίστως µία ὠργανωμένη 
ὀντότης. Ἡ οἰκογένεια, ἡ φυλή, τὸ χωριό, ἡ πόλις, τὸ ἔ- 
θνος, ἡ θρησκεία, τὸ χόμμµα, ἡ παράταξις, τὸ σχολεῖο, ὁ 
στρατός, εἶναι πάντοτε ὠργανωμένοι σχηµατισμοἰ. Ὅ σύγ- 
χρονος ἄνθρωπος, ποὺ ἔχει πάθει ἕναν ἴλιγγο ἐλευθερίας, 
ἀρνεῖται νὰ ἐνταχθῆ σ᾿ αὐτὴν τὴν ὅποιαν ὠργανωμένην ὁν- 
τότητα. θέλει νὰ εἶναι ”Ατομο στὸ ἀπόλυτο. θέλει τὴν ἄπε- 
ῥίσπαστη, τὴν τελείως ἐλεύθερη ἵκανοποίησι τῶν ἐγστίκτων 
του καὶ χάθε φραγμὸ στὶς ἐπιθυμίες του τὸν θεωρεῖ σὰν «χα- 
ταπίεσι». Ἡ Τάξις στὴν Φύσι ἢ στὴν Κοινωνία, στὴν Ἠθι- 
κὴ ἢ στὴν Πολιτική, ἡ Τάξις παντοῦ καὶ πάντοτε, εἶναι ἕ- 
γας ρυθµός, μιὰ κατάστασις ἀντιχειμενική, στὴν ὃποία πρέ- 
πει νὰ ὑποτάσσεται τὸ «ἐγώ», τὸ ὑποκείμενο. Καὶ τὸ σύγ- 
χρονο ὑποχείμενο ἀρνεῖται νὰ ὑποταχθῆ. 

Τὸ ἀποτέλεσμα εἶναι νὰ συγκρούεται μὲ τὸν Νόμο, τὴν 
Τάξι, τὴν ἰσχύουσα ἠθική, μὲ ὅτι νομίζει πὼς περιορίζει 
τὶς «ἐλευθερίες» του καὶ τὸν χηδεμονεύει. "Έτσι φθάνει στὸν 
χιππισµὀ, στὸν μηδενισμό, στὶς ἀναρχικὲς ἐχδηλώσεις. 

Σ᾽ αὐτὸ συνέθαλε καὶ ἡ ὑπερταχεῖα ἐπιστημονικὴ - τε- 
χνικἡ πρόοδος, ποὺ δείχνει σὰ νὰ ἐπιτρέπη στὸν ἄνθρωπο 
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γὰ καταλύη τὴν φυσικὴ Τάξι τῶν πραγμάτων καὶ νὰ τὸν 
ἀπελευθερώνη ἀπὸ αὐτήν. Ἡ πρόοδος αὐτὴ («κατάκτησις» 
τῆς Σελήνης χλπ.), ἔδωσε στὸν ἄνθρωπο τὴν φευδαίσθησι 
τῆς παντοδυναµίας καὶ ἄρα τῆς πανελευθερίας. ᾽Ανώριμος, 
ὑπερφίαλος, διαστιχὀς, ὃ σύγχρονος ἄνθρώπος ἄρχισε νὰ 
νομίζη ὅτι τάχα, δὲν εἶναι ἁπλὸ µόριο τῆς Δημιουργίας ποὺ 
ὑπακούει στοὺς νόµους της, ἀλλὰ ὅτι εἶναι ὁ ἴδιος Δημιουρ- 
Υόςι ὍὉ σύγχρονος ἄνθρωπος, ἀλαζονικὸς χαὶ ἀνόητος, ἓξ 
αἰτίας τῶν ἐπιτευγμάτων του, τείνει νὰ πιστέφη ὅτι εἶναι 
Κυρίαρχος τοῦ Σύμπαντος, χωρὶς νὰ καταλαθαίνη ὅτι ἔτσι, 
μοιάζει μὲ τὸ φάρι ποὺ ἐπειδὴ πήδησε στιγμιαῖα ἔξω ἀπὸ 
τὸ νερὸ νόμισε πὼς «κατέκτησε» τὴν γῆ καὶ τὸν ἀέρα! 

Ἐξεγείρεται, λοιπὀν, ὃ νέος, γιατὶ χυρίως σ᾿ αὐτὸν ἔκ- 
δηλώνεται αὐτὴ ἡ τάσις ἐναντίον τῶν κηδεμόνων του, τῶν 
γονέων του, τοῦ σχολείου του, τῆς χοινωνίας, τῆς χαθιερω- 
µένης ἠθικῆς, διότι ὅλα αὐτὰ τὰ θλέπει σὰν περιορισμοὺς 
στὴν ἐλευθερία του. ἈΝομίζει ὅτι εἶναι «δικαίωμά» του νὰ 
κάνη ταραχὲς στοὺς δρόµους, νὰ στήνη ὁδοφράγματα, νὰ 
καταλαμθάνη Πανεπιστήμια, νὰ μὴν ὑποτάσσεται στὴν πα- 
γεπιστημιακὴ ἢ στὴν σχολικἡ πειθαρχία. 

Ἔχει φθάσει ὁ ἄνθρωπος τῆς προηγμένης δυτικῆς χοι- 
γωνίας στὸ σημεῖο νὰ θεωρῆ σὰν «ἐλευθερία» τὸ δικαίωµα 
τῆς πορνογραφίας. Κατάντησε νὰ ὀργανώνη φεστιθὰλ πορ- 
γογραφικἁὰ σὰν αὗτά, ποὺ γίνονται τελευταῖα στὶς σκανδι- 
γαθικὲς χῶρες μὲ ἐχθέσεις σὲξ κλπ. 

Ἑλέπουμε νὰ ἀνεθαίνουν στὸ θέατρο χαθαρῶς πορνογρα- 
φιχὰ ἔργα κι’ ὅταν ἀποπειρᾶται ἡ Δικαιοσύνη νὰ τὰ ἅπαγο- 
ρεύση, νὰ ἐξεγείρωνται οἳ πάντες ἓν ὀνόματι τῆς «ἐλευθερί- 
ας»ί "Έχει δηλαδἡ παρεξηγηθή ἐντελῶς ἡ ἔννοια «Ἄλευθε- 
ρία». "Έχει ταυτισθῆ μὲ τὴν ἀσυδοσία, μὲ τὴν ἀπεριόριστη 
Ἱκανοποίησι τῶν ἐνστίκτων. 

Φυσικά, αὑτὸ δὲν εἶναι ἐλευθερία. Καὶ µοιραῖα, ἡ ᾱ- 
σχήσις τέτοιου εἶδους «ἐλευθερίας», ὁδηγεῖ στὴν ᾿Αναρχία, 
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ὅπως τὴν θλέπουµε νὰ ἐχδηλώνεται σὲ πολλὲς προηγμένες 
χῶρες χαὶ ποὺ γεννᾶ τὴν Τυραννία. Ἔπαθε δηλαδὴ ὁ ἄν- 
θρωπος τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας μιά μέθη ἀπὸ τὴν πολ- 
λὴ ἐλευθερία, ὑπέστη ἕναν ἵλιγγο. Κατέχει στὰ χέρια του 
ἕνα ὅπλο, τὸ ὁποῖο δὲν μπορεῖ γὰ χρησιμοποιῄση σωστὰ καὶ 
συχγνὰ τὸ στρέφει ἐναντίον τοῦ ἑαυτοῦ του. Αὐτὸ σηµαίνει ὅτι 
ὁ ἄνθρωπος τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας δὲν ἦταν ἀχόμη 
ὥριμος γιὰ τόση ἐλευθερία, ὅση τοῦ δόθηκε. Ἴσως ὅμως νὰ 
σηµαίνη καὶ ὅτι ἤενικά, ὃ ἄνθρωπος δὲν θὰ πρέπει νὰ εἶναι 
τόσο ἐλεύθερος, ἀλλὰ θὰ πρέπει ἡ ἐλευθερία του νὰ εἶναι 
κάπως πιὸ περιωρισµένη. Τὸ ἀναμφισθήτητο πάντως γεγο- 
γὸς εἶναι ὅτι ὁ ἄνθρωπος τῆς χαταναλωτιχῆς κοινωνίας ἆ- 
πεδείχθη ἀνίκανος νὰ ἀντέξη στὴν τόση ἐλευθερία. Ἡ δό- 
σις ἦταν πολὺ µεγάλη. Λύγισε χάτω ἀπὸ τὸ θάρος της. Καὶ 
ἀπέδειξε τὴν ἀνωριμότητά του. 
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3. ΗΒ ΛΑΙΜΑΡΓΙΑ ΤΗΣ Ζζ0ΗΣ 


᾿Αγυπομονησία Χατέλαθε τοὺς ἀνθρώπους τῆς χατανα- 
λωτικῆς κοινωνίας στὴν ἐπιθυμία τους νὰ ἀπολαύσουν ὅσο 
τὸ δυνατὸν περισσότερα ἀγαθά. Σήµερα, οἱ πάντες θέλουν 
τὰ πάντα. Καὶ τὰ θέλουν ὄχι αὔὕριο, ἀλλὰ τώρα, ἀμέσως. 
«Ὅλα, καὶ τώρα». Καὶ φυσικὰ αὐτὸ δὲν εἶναι δυνατὸν 
γὰ γίνη. Διότι ἡ συνειδητοποίησις ὡρισμένων ἀναγκῶν προ- 
τρέχει ἀπὸ τὴν δυνατότητα τῆς κοινωνίας νὰ ἵκανοποιῆ αὐὖ- 
τὲς τὶς ἀνάγκες. 

Ζήτησε ὃ ἄνθρωπος τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας ἕνα 
σπίτι μὲ χεντρικἡ θέρµανσι, μὲ θερµοσίφωγα, μὲ τηλέφωνο, μὲ 
ἁσσανσέρ. Τὸ ἀπέχκτησε. Μετὰ ζήτησε αὐτοχίνητο, συσκευὴἡ 
τηλεοράσεως, πλήρη ἀσφάλισι. Τὰ ἀπέκτησε. Ζήτησε νὰ 
μπορῆ νὰ ταξιδεύη καὶ νὰ χάνη τουρισµὀ. Τὰ ἀπέκτησε. 
Τώρα ἀπαιτεῖ μιὰ θαλαμηγό, μιὰ ἐξοχικὴ ἔπαυλι καὶ ἅλ- 
λα χαὶ ἄλλα. Ἡ ἐπιθυμία ὅμως γιὰ τὴν ἀπόχκτησι τῆς θαλα- 
μηγΥοῦ μπορεῖ νὰ δημιουργηθῆ, ἀλλὰ ἡ δυνατότης νὰ ἆπο- 
κτήση ὃ καθένας καὶ μιὰ θαλαμηγό, δὲν ὑπάρχει ἢ τουλά- 
χιστον δὲν ὑπάρχει πρὸς τὸ παρὀν. Κάποιος ᾽Αμεριχκανὸς ο- 
κονομολόγος ἔλεγε: «Αν δώσωμε σὲ χάθε πολίτη καὶ ἀπὸ 
ἕνα αὐτοκίνητο, σὲ λίγο χαιρὸ θὰ ἔχωμε ἀπεργίες χαὶ ὁδο- 
φράγματα, ἴσως καὶ αἱματοχυσία, διότι ὅλοι θέλουν νὰ τοὺς 
δώσωμε δωρεὰν τὴν θενζίνη. Καὶ ὅταν τοὺς δώσωμε δωρεὰν 
θενζίνη, ὕστερα ἀπὸ τρἰα ἢ πέντε χρόνια θὰ ἔχωμε νέες ᾱ- 
περγίες, διότι θὰ θέλουν καὶ νὰ τοὺς ἀλλάζωμε τὰ αὐτοχίνη- 
τα κάθε τριετία». Καὶ τοῦτο θὰ συνεχίζεται διαρκῶς, γιατὶ 
δὲν ὑπάρχει τέλος στὶς ἀνάγκες τῶν ἀνθρώπων, ὅπως τὶς 
ἀντιλαμθάνεται ἡ φαντασία τους. 

Ἔτσι, προχύπτει µία διἀστασις ἀνάμεσα στὴν «συγείδη- 
πι ἀναγκῶν», ποὺ θασανίζει τὸν ἄνθρωπο τῆς χαταναλωτι- 
ΑΣ ποιγωγίας καὶ στὴν ἵκανότητα αὐτῆς τῆς τελευταίας, νὰ 
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ἀνταποκριθῆ μὲ τὴν πλήρη χα. ἄμεση κχἀλυφί τους. 

Ἡ Λλαιμαργία τῆς ζωῆς», προκαλεῖ µία μόνιμη ἔἕλλει- 
ψιν ἱκανοποιήσεως. Παράγει συνεχῶς ἀνιχανοποιήτους, μὲ 
δύο τρόπους: ὍὉ πρῶτος εἶναι ἡ μὴ ἀπόχτησις ὅλων ἐκείνων 
ποὺ ἐπιθυμοῦμε. ᾽Αλλὰ πρὸς τὴν ἴδια χατεύθυνσι, συμθάλλει 
καὶ μιὰ δεύτερη αἰτία ποὺ εἶναι ἡ κυριώτερη στὶς σημερινὲς 
συνθῆκχες. Πρόχειται γιὰ τὴν «ἀρχὴ τῆς ὁριακῆς ὠφελεί- 
ας». Σύμφωνα μὲ αὐτὴν τὴν ἀρχή, ὅταν περάσης κάποιο ὅ- 
ριο ἱκανοποιήσεως ἀναγχῶν σου, ἀπὸ ἐχκεῖ καὶ πἐρα, τὰ ἆ- 
γαθὰ ποὺ ἀποκτᾶς σοῦ προσφέρουν δλοένα καὶ λιγώτερη ἵ- 
κανοποίτσι. 

"Ὅταν ἀποχτήσης γιὰ πρώτη φορὰ αὐτοχίγητο, αὐτὸ σοῦ 
παρέχει µεγάλη χαρὰ καὶ ἐπιφέρει σημαντικὴν μεταθολὴ 
στὴν ζωή σου. "Όταν, ὅμως, ἀργότερα, ἀλλάξης αὐτοχίνητο 
ἢ ἄγοράσης καὶ δεύτερο, ἡ χαρὰ καὶ ἡ µεταθολἡ εἶναι µι- 
κρότερες. Καὶ στὴν τρίτη ἀλλαγὴ ἢ στὸ τρίτο αὐτοχίνητο ἡ 
ὑπόθεσις καταντᾶ ρουτίνα. "Όταν πεινᾶς, ἕνα πιάτο φαγη- 
τὸ σοῦ προσφέρει µεγάλη ἱκανοποίησι. "Όταν εἶσαι χορτᾶ- 
τος, θλέπεις μὲ ἁδιαφορία τὰ πιὸ ἐχλεκτὰ ἐδέσματα. 

“Ὁ ἄνθρωπος τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας, θουλιαγµέ- 
νος σὲ μιὰ πλημμυρίδα ἀγαθῶν, ἔχει ξεπεράσει ἀπὸ κχαιρὸ 
πιὰ τὸ σημεῖο τῆς «ὁριαχκῆς ὠφελείας», ἔπαθε κορεσμό. Τι 
αὐτό, δέχεται τὴν ἀφθονία καὶ τὶς ἀνέσεις, ποὺ τοῦ προσφέ- 
ρει ἡ τεχνοκρατικἡ ἐποχή µας, ὅλο καὶ μὲ µεγαλύτερη ᾱ- 
διαφορία καὶ μὲ ἁνία. Ἡ κατανάλωσις ἔπαφε νὰ τοῦ δίνη 
χαρά. Νοιώθει κενό. Βασανίζεται ἀπὸ ὑποσυνείδητη δυσφο- 
ρία. Ἠΐναι ἀνικανοποίητος καὶ δυσαρεστημένος. 

Αποτέλεσμα: Ἐνῶ ὅλοι ἔχουν περισσότερα ἀπὸ ὅσα εἷ- 
χε ὁ ἄνθρωπος ἄλλοτε, σὲ ὁποιαδήποτε ἐποχὶὴ περισσότερα 
ἀπὸ ὅσα μποροῦσαν οἱ ἴδιοι νὰ φαντασθοῦν πρὶν ἀπὸ µερι- 
κὰ χρόνια, ὅλοι εἶναι δυσαρεστημένοι. Διότι ὅλοι θέλουν δι- 
αρχῶς καὶ ἄλλα χαὶ ἀμέσως, χωρὶς νὰ περιμένουν. ὍὉ ἄν- 
θρωπος, ποὺ ἔχει ἀποκοπῆ ἀπὸ τὰ ἰδανικά, ἔχει κάνει µο- 
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γναδικὸν ἢ κύριον προορισμὸ τῆς ζωῆς του τὴν ἀπόχτησιν ὃ- 
λικῶν ἀγαθῶν, εἶναι ἑπόμενο νὰ θέλη ἀμέσως ὅλα αὐτὰ τὰ 
ἀγαθά. Καὶ καθὼς δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ τὰ ἀποχτήση ὅλα 
καὶ ἀμέσως, εἶναι δυσαρεστημένος. Καὶ ἡ δυσαρέσκειά του 
αὐτὴ γίνεται ὀργὴ ἐναντίον ἐκείνων, ποὺ συνεχῶς ἔχουν ἢ- 
δη αὐτὰ τὰ ἀγαθά. Τὸ θέµα γι αὐτὸν δὲν εἶναι ὅτι ὃ ἴδιος 
ἔχει περισσότερα ἀπὸ ὅσα εἶχε ἄλλοτε, ἀλλὰ γιατί ὁ ἄλλος 
νὰ ἔχη περισσότερα ἀπὸ αὐτόν. Καὶ καθὼς ἔχει ταυτίσει τὴν 
ἐλευθερία μὲ τὴν ἀσυδοσία ἐξεγείρεται ἐναντίον αὐτοῦ τοῦ 
ἄλλου. Έτσι στήνει ὁδοφράγματα, καταλαμθάνει ἐργοστά- 
σια καὶ ὑφώνει µαδρες σηµαῖες αὐτὸς ὁ ἴδιος ὁ ἄνθρωπος, 
ποὺ εὐημερεῖ µέσα στὴν κοινωνία τῆς ἐλευθερίας καὶ τῆς κα- 
ταναλώσεως. 

Πραγματικά, ἕνα χαρακτηριστικὸ τῆς ἐποχῆς µας εἶναι 
ἡ ἔκρηξις προσδοκιῶν, ἡ ὁποία ὀφείλεται εἰς τὴν προσφορὰ 
μεγάλων δυνατοτήτων, ἀπεριορίστων ὑλικῶν καὶ πνευµατι- 
κῶν ἀγαθῶν, ἀλλὰ ἐπίσης καὶ στὴν ὕπαρξι μαζικῶν µέσων 
ἐπιχοινωνίας χαὶ τῆς διαφηµίσεως ποὺ καλλιεργοῦν διαρκῶς 
τὴν ἀνάγκη γιὰ περισσότερα, γιὰ ὁλοένα χαὶ περισσότερα ἆ- 
γαθά. 

Ἡ Φφυχολογικἡ εὐχινησία, ποὺ χαρακτηρίζει τὰ µέλη 
αὐτῆς τῆς διαρκῶς µεταθαλλομένης καὶ ἐξελισσομένης χοι- 
γωνίας, δημιουργεῖ δλοένα καὶ περισσότερες προσδοκίες εἰς 
τὸ ἄτομο. "Άλλοτε ὁ ἄνθρωπος ἤτανε ὁ καθηλωμένος σ᾿ ἕνα 
ἐπάγγελμα, σ᾿ ἕνα τρόπο ζωῆς, σ᾿ ἕνα τόπο διαμονῆς. Τώρα 
μὲ τὴν µεταθλητότητα τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας ἔχει 
μπροστά του τὴν δυνατότητα νὰ θλέπη διαρκῶς τὸν ἑαυτό 
του σὲ ἄλλους ρόλους, νὰ φιλοδοξή δλοένα χαὶ περισσότερο 
καὶ νὰ ἐπιδιώκη ὁλοένα καὶ περισσότερα. Ὁ ἄνθρωπος τῆς 
καταναλωτικῆς κοινωνίας θέλει διαρκῶς καλύτερο σπίτι, θέ- 
λει διαρκῶς ἄλλα καλύτερα ἔπιπλα, θέλει δεύτερο, τρίτο ἢ 
Καλύτερο αὐτοκίνητο, θέλει ἀλλαγὴ στὴν σταδιοδροµία του. 
Ὅ νέος, ἐπηρεασμένος ἀπὸ τὴν τηλεόρασι, θέλει νὰ χατα- 
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στῆ ἕνα εἴδωλο γιὰ τοὺς ἄλλους. 

“Ὁ ἄνθρωπος τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας διέπεται ἀπὸ 
τὴν ἐπιθυμία νὰ ἀποκτᾶ συνεχῶς νέες ὑποστάσεις. Σ αὐτὸ 
συµθάλλει καὶ ἡ ἀντίδρασις πρὸς τὴν μαζοποιητικἡ ἐπίδρα- 
σι τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας. Τὸ ἀποτέλεσμα εἶναι ὅτι 
τὸ ἄτομο, ἐνῶ διαθέτει πολὺ περισσότερα ἀπὸ ὁποιαδήποτε 
ἄλλη ἐποχὴ τῆς ἱστορίας γιὰ νὰ ἱκανοποιῆ τὶς ἀνάγχες του, 
αἰσθάνεται διαρκῶς ἀνικανοποίητο καὶ καταπιέζεται διαρ- 
κῶς ἀπὸ τὶς ἀνεκπλήρωτες ἐπιθυμίες του. 

ὍὉ ἀνταγωνισμὲς μεταξὺ τῶν ἀτόμων γιὰ τὴν ἄνοδο, 
προθολή, πλοῦτο, ἐξουσία, μετατρέπεται σ᾿ ἕναν ἄνταγωνι- 
σμὸ γιὰ τὴν ἀπόκτησι συµθόλων ἐπιτυχίας (ἐγτυπωσιακῶν 
αὐτοκινήτων, μεγαλοπρεπῶν µεγάρων κ.ο.κ). 

"Έτσι τροφοδοτεῖται ἀκατάπαυστα ὃ φαῦλος χύχλος τῆς 
λαιμαργίας τῆς ζωῆς. Καὶ, ὅσοι ἠττῶνται σ᾿ αὐτὸν τὸν ἀν- 
ταγωνισµό, ἀναζητοῦν τὴν φυγὴ μὲ διαφόρους τρόπους, ἀπὸ 
τὴν μανία τῆς τηλεοράσεως ἕως τὸν ἀλκοολισμό, ἀπὸ τὸν χιπ- 
πισμὸ καὶ τὴν ὀνειροπόλησι ἕως τὰ ναρχωτικά. 
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4. Η ΨΥΧΟΛΟΓΙΑ ΤΟΥ ΦΘΟΝΟΥ 


Ἡ λαιµαργία τῆς ζωῆς, ποὺ τόσον ἔντονα χαρακτηρίζει 
τὴν σύγχρονη χαταναλωτικὴ κοινωνία, ἐγέννησε μίαν εἶδι- 
κἡ Φυχολογία, ποὺ θὰ μπορούσαμε νὰ τὴν ἀποχαλέσουμε «ψυ- 
χολογία τοῦ φθόνου». Ὁ ἄνθρωπος τῆς Δύσεως ἔχει σήµερα 
περισσότερα ἀγαθὰ ἀπὸ ὅσα σὲ ὅποιαν ἄλλη ἐποχὴ καὶ ἀπὸ 
ὅσα μποροῦσε ἀχόμη καὶ νὰ ὀνειρευθῆ πρὶν ἀπὸ μερικὰ χρό- 
για. Ὁ ἐργάτης τῆς Δύσεως ἀνεθαίνει μὲ ἀνελκυστῆρα στὸ 
μοντέρνο διαμέρισμά του, ποὺ ἔχει χεντρικἡ θέρµανσι, θερ- 
µοσίφωνα, συσχευἡ τηλεοράσεως, τηλέφωνο. Κάτω τὸν περι- 
μένει τὸ «Φίατ», τὸ «Ῥενώ», τὸ «Μόρρις ἢ τὸ «Φὸλξ Βά- 
ΥΧχεν» του. Τὸ καλοκαῖρι θὰ πάρη τὴν πληρωμένη ἄδεια ἢ καὶ 
τὸ ἐπίδομά του καὶ θὰ κάγη τὸν τουρισμό του, θὰ ἀναπαυθῆ 
ἢ θὰ δῆ ξένες χῶρες, πράγματα ποὺ ὁ προπολεμιχὸς ἢ ὁ ᾱ- 
µέσως μεταπολεμιχὸς ἐργάτης δὲν μποροῦσε οὔτε νὰ τὰ δια- 
νοηθῆ. Καὶ ὅμως! Ὁ σύγχρονος ἐργάτης δὲν κοιτάζει τὸ τἰ 
ἔχει, ζοιτάζει τὸ τί δὲν ἔχει, ἐνῶ τὸ ἔχουν οἱ ἄλλοι. Δὲν 
χαίρεται τόσον ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι ἔχει τὸ «Φιατάκι» του, ὅ- 
σο ὀργίζεται ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι ὁ ἐργοδότης του ἔχει τὴν 
«Ῥὸλς Ῥόῦς»! Δὲν ἀπολαμθάνει τὸ εὐχάριστο καὶ ἄνετο δια- 
µέρισμά του ἐπειδὴ αἰσθάνεται µειωμένος, ἐπειδὴ ὁ ἐργοδό- 
της του Ὦ ὃ γείτονάς του ἔχει µία μεγαλοπρεπῆ ἔπαυλι. 
Δὲν ἱκανοποιεῖται ποὺ θὰ πάη τὸ καλοχαῖρι μὲ τὸν ὠργανω- 
µένον ὁμαδικὸ τουρισμὸ σὲ ἀπρόσιτες ἄλλοτε γι αὐτὸν χῶ- 
ρες, ἀλλὰ στενοχωριέται μὲ τὴν σκέψι ὅτι κάποιος ἄλλος θὰ 
πάη μὲ ἰδιόκτητο θαλαμηγὸ σὲ ἰδιωτικὴ κρουαζιέρα. Αὐτὴ 
εἶναι ἡ φθαρτικὴἡ «φυχολογία τῆς συγκρίσεως», ἀποτέλεσμα 
μιᾶς κοινωνίας ποὺ ἀνήγαγε σὲ σκοπὸ ζωῆς τὴν χατανάλω- 
σι. Ἡ κχαταναλωτικἡ κοινωνία στηρίχθηκε στὴν ἅμιλλα, 
στὸν ἄνταγωνισμό, στὸ ποιός θὰ ἀποχτήση περισσότερα ὑλι- 
κὰ ἀγαθά, στὸ ποιός θὰ ζήση καλύτερα ἀπὸ τὸν ἄλλο, "Ἔτσι 
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δημιούργησε ἕνα κἰνητρο προόδου, τὸ ὁποῖον ὅμως σὲ τε- 
λευταία ἀνάλυσι γίνεται ἕνα «μπούμεραγχ» ποὺ στρέφεται 
ἐναντίον της. Διότι αὐτὴ ἀκριθῶς ἡ θεοποίησις τοῦ θιοτικοῦ 
ἐπιπέδου καὶ ἡ διάχρισις τῶν ἀνθρώπων ἀνάλογα μὲ τὸ «ἕ- 
πίπεδο ζωῆς», ποὺ ἐπέτυχαν, δημιούργησε τὴν «φυχολογία 
τοῦ φθόνου». ζαὶ αὐτὴ δὲν ἀφήνει χανένα νὰ εἶναι ἴκανο- 
ποιηµένος. Έτσι, ἐνῶ στὴν σύγχρονη Δύσι ἔχουμε ἀφθονία 
καὶ εὐημερία, ποὺ οὐδέποτε ἄλλοτε ἐγνώρισε ἡ ἀνθρωπότης, 
ἔχουμε ταυτόχρονα χαὶ τόσους δυσαρεστηµένους, ὅσο ποτὲ 
ἄλλοτε. Τὸ ἀποτέλεσμα εἶναι νὰ ὀξύνωνται οἱ κοινωνικὲς 
ἀντιθέσεις, νὰ πληθαίνουν οἱ ἐξεγέρσεις διαφόρων στρωµά- 
των, νὰ µαστίζωνται οἳ καταναλωτικὲς κοινωνίες ἀπὸ µία 
ὁλοένα ὀγχουμένη πλημμυρίδα διεκδικήσεων, αἰτημάτων καὶ 
ἀπαιτήσεων. Καὶ θέθαια τὴν «ψυχολογία τοῦ φθόνου» τὴν 
καλλιεργοῦν μεθοδικὰ καὶ τὴν ἐχμεταλλεύονται συστηµατι- 
κἁ οἳ ἀνατρεπτιχὲς προπαγάνδες. Αὐτὸ ἀφορᾶ κχυρίως τὴν 
προπαγάνδα τοῦ κομμουνισμοῦ, ὁ ὁποῖος πάντοτε σπέρνει τὸ 
ταξιχὸ µῖσος, ἀλλὰ ἀφορᾶ ἐπίσης καὶ ἄλλες προπαγάνδες, ὅ- 
πως τῶν ἀναρχικῶν ἢ τῶν μηδενιστῶν. 

᾿Απὸ τὴν «φυχολογία τοῦ φθόνου» ἐκπηγάζει καὶ ἡ νοο- 
τροπία τοῦ ἐξισωτισμοῦ, ποὺ μὲ τὴν σειρά της γεννᾶ τὸ αἴ- 
τηµα τῆς γενικῆς καὶ ἀπολύτου ἰσότητος. Τὸ αἴτημα αὐτὸ 
εἶναι ἀνεδαφικό, ἀλλὰ ἐπίσης καὶ ἀνήθικο. ᾿Ανεδαφικό, για- 
τὶ εἶναι ἀνέφιχτο. Καὶ ἀνήθικο, γιατὶ δὲν θὰ ὑπῆρχε µεγα- 
λύτερη ἀνισότης ἀπὸ τὴν χαταναγκαστικἡ ἐξίσωσι τῶν ἀνί- 
σων. 

Τόσον ὁ Ἑλληνισμός, ὅσο καὶ ὁ Χριστιανισμός, ἀνεγνώ- 
ῥρισαν ὅτι τὰ ἀνθρώπινα ὄντα δὲν εἶναι ἴσα, γιατὶ εἶναι προι- 
χισµένα μὲ ἄνισα φυσιχὰ καὶ ἠθικὰ χαρίσματα. Αὐτὸ ἅλ- 
λωστε εἶναι τὸ νόημα τῆς «ἀποχαλύφεως», ποὺ στηρίζει ὅ- 
λες τὶς θρησχεῖες. Ἡ «ἀποκάλυψις σηµαίνει ἀκριθῶς ὅτι ὃ- 
πάρχουν ἀλήθειες, ποὺ μποροῦν νὰ διοχετευθοῦν πρὸς τὴν 
ἀνθρωπότητα, µόνον ἀπὸ µέλη της προιχισµένα μὲ ἀνώτερη 
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εὐαισθησία ἢ ἀντίληφι, μὲ εἶδικὸ ψυχισμό. Μὲ τὸν Θεὸ δὲν 
µέλησε ὁλόχληρος ὃ «περιούσιος λαός», παρὰ µόνον ἕνα µέ- 
λος του ποὺ κρίθηκε ἄξιον": Ὁ Μωύσῆς. ᾿Αν θίαια ἐπιδιώ- 
ξουμε νὰ ἐπιθάλουμε μὲ τεχνητὰ µέσα τὴν «ἰσότητα» τῶν ᾱ- 
ομοίων ὄντων, τότε ἐπιχειροῦμε «τὴν παραθίασι τῶν φυσικῶν 
καὶ ἠθικῶν γόµων μὲ ἕνα διπλᾶ ἀρνητικὸ ἁποτέλεσμα: 

α) Ὁδηγοῦμεν τὴν κοινωνία στὴν στασιμότητα, ἀφοῦ ἡ 
πρὀοδός της στηρίζεται στὴν τόλμη τῶν καλυτέρων, ποὺ χα- 
τὰ κανόνα ὠθοῦνται ἀπὸ τὸ κίνητρο τῆς διακρίσεως. 

β) Προκαλοῦμε τὴν ἐπικράτησι τυραννικῶν καθεστώτων 
ποὺ μὲ τὸ πρόσχηµα τῆς ἐπιθολῆς τῆς «ἰσότητος» ἄποδεκα- 
τίζουν τὴν κοινωνία ἀπὸ τὰ ἐκλεκτότερα µέλη της, τὴν φτω- 
χαίνουν καὶ τὴν καταδικάζουν σὲ διαρκὲς µαράζωμα ({στα- 
λινισµός, μαοϊσμὸς κλπ.). 

Ῥέθαια, στὴν πραγματικότητα ὅλοι ξέρουμε ὅτι ἰσότης 
μὲ τὴν ἔννοια τῆς ἀπολύτου ταυτοσηµότητος τῶν ἀνθρωπί- 
γων ὄντων ὣς τὴν πλήρη ἐξομιοίωσί τους, δὲν ὑπάρχει. Καὶ 
ξέρουμε ἐπίσης ὅτι ποτέ, σὲ καμμία ἱστορικὴ περίοδο, δὲν 
ἐπετεύχθη μιὰ τέτοια ἰσότης, ποὺ θὰ ἐσήμαινε τὴν ἐξομοίω- 
σι τῶν καλυτέρων πρὸς τοὺς χειροτέρους καὶ τὴν διάλυσι 
τῶν ἀνομοίων ἀτόμων σὲ µία ὁμοιόμορφη μᾶζα. Μ᾽ ὅλα ταῦ- 
τα πολλοὶ ἐπιμένουν νὰ διεχδικοῦν αὐτὴν τὴν ἀνύπαρκτη 
καὶ ἀνέφιχτη «ἰσότητα». Ἡ αἰτία τῆς ἐμμονῆς των σ᾿ αὐτὴν 
τὴν οὐτοπίαν εἶναι φανερή: Ἡ ρόκειται γιὰ ἀντίδρασι καθα- 
ρὰ φυχολογική. Εΐναι προϊὸν τῆς «φυχολογίας τοῦ φθόνου». 
Γι) αὐτὸ ἀκριθῶς, περιεχόµενο τοῦ ἐξισωτικοῦ αἰτήματος, 
στὴν οὐσία δὲν εἶναι ἡ ἄνοδος τῶν κατωτέρων, ἀλλὰ ὁ ὑπο- 
θιθασμὸς τῶν ἀνωτέρων. 

ὍὉ ἀπηλλαγμένος ἀπὸ τὴν «φυχολογία τοῦ φθόνου», προ- 
σπαθεῖ νὰ φθάση τὸν καλύτερό του. Ὁ κινούμενος ὅμως ἀπὸ 
τὴν «φυχολογία τοῦ φθόνου» προσπαθεῖ νὰ σταµατήση τὸν 
καλύτερο, νὰ τὸν χαταστρέφη, νὰ τὸν γυρίση πίσω στὸ δικό 
του χαμηλότερο ἐπίπεδο. Φυσικά, τοῦτο θὰ εἶναι σὲ θάρος 
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καὶ τοῦ ἰδίου, τοῦ θραδυποροῦντος, ἀφοῦ χαὶ αὐτὸς μὲ τὴν 
πρόοδο τῶν χαλυτέρων ἢ δραστηριοτέρων προχωρεῖ ἢ ἕστω 
σύρεται πρὸς τὰ ἐμπρός. Κατὰ θάθος ὃ ἄνθρωπος τοῦ φθό- 
νουν τὴν ὑποπτεύεται αὐτὴν τὴν ἀλήθεια. ᾽Αλλὰ τοῦ εἶναι 
ἁδιάφορο. Μπροστὰ στὴ χαρὰ ποὺ θὰ νοιώση μὲ τὴν πτῶσι 
τοῦ πιὸ ἐπιτυχημένου, θυσιάζει καὶ τὴν δική του σχετικἡ 
προχοπή. Ὁ Μὰξ Σελὲρ γράφει σχετικά: «Κάτω ἀπὸ αὐτὴν 
τὴν ἀπαίτησιν ἰσότητος (φαινομενικὰ ἀθλαθὴῆ καὶ φυσικὴ) 
πρύθεται πάντοτε (εἴτε γιὰ ἠθιχή, οἰχονομική, κοινωνική, 
πολιτικὴ ἢ θρησκευτικἡ ἰσότητα πρὀχειται) µόνο ἡ ἔπιθυ- 
µία ὑποθιθασμοῦ τῶν ἀνθρώπων, ποὺ γιὰ ὁποιονδήποτε λόγο 
κρίνονται μεγαλύτεροι χαὶ ἐξοχώτεροι, στὸ: ἐπίπεδο ἐχείνων 
ποὺ θρίσκονται στὸ χαμηλότερο σκαλοπάτι τῆς ᾿χλίμακος. 

ἐν ἀπαιτεῖ χανεὶς ἰσότητα ὅταν αἰσθάνεται ὅτι κατέχει µίαν 
δύναµι ἢ χάρι, ποὺ νὰ τοῦ ἐπιτρέπη νὰ θριαμθεύη σὲ κά- 
ποιον τοµέα. Μόνον ἐχεῖνος, ποὺ φοθᾷται ὅτι θὰ χάση, ἆπαι- 
τεῖ τὴν γενικὴν καὶ καθολιχἠν ἱσότητα. Ἡ ἀπαίτησις αὐτὴ 
εἶναι πάντοτε αὐτὸ ποὺ λένε στὸ χρηματιστήριο «παιγνίδι 
μὲ τὰ κάτω», Γιατί, εἶναι γνωστὸ πὼς οἳ ἄνθρωποι δὲν εἶναι 
ἴσοι, παρὰ µόνο ατὸ ἐπίπεδο τῶν πιὸ χαμηλῶν ἀξιῶν, ποὺ 
εἶναι οἱ µόνες πραγματικὰ γιὰ ὅλους κοινές. (Μακ «ὦλε]εν 
’ Ἀοπιππο ἆά σοββοὈ[πιοη/{)). 

Ἡ «φυχολογία τοῦ φθόνου» εἶναι ἐπικίνδυνη. Γιατὶ τὰ 
θύματά της ἔχουν ἔντονο µέσα τους τὸ ἀγελαῖον ἔνστιχτο. 
Αὐτὸ ἐπικρατεῖ στὸν χαρακτῆρα τους, ὅπως στῶν ἄλλων 
ἐπικρατεῖ τὸ ἔνστιχτο τῆς διαχρἰσεως. Ἔτσι οἱ φθονοῦντες, 
συνασπίζονται, ὁμαδοποιοῦνται, διαμορφώνουν µεγάλες φθο- 
γερὲς μᾶζες. Καὶ αὐτὲς κατραχυλοῦν πρὸς τὸν μηδενισμὀ, 
ὡδηγημένες ἀπὸ ἕνα εἶδος Σαμφωνικῆς νοοτροπἰας («συνα- 
ποθανέτω μετὰ τῶν ἀλλοφύλων»). Οἱ μᾶζες αὐτές, ποὺ ἀρ- 
γοῦνται τὴν πρὀοδο, ἐπειδὴ οἱ ἴδιες εἶναι ἀνίχανες νὰ τὴν 
ἐπιτελέσουν, µεταθάλλουν τὸν φθόνο τους σὲ «ἱδανικό», στὀ... 
«ἀγώτερο» ἰδανικὸ τῆς χαθολικῆς ἰσότητος ὅλων, σὲ ὅλους 
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τοὺς τομεῖς. Θέλουν νὰ τὰ ὑποθιθάσουν ὅλα, (θιοτικὸ ἐπί- 
πεδο, τέχνη, πνεῦμα, πολιτική, τρόπο ζωῆς) στὸν «κοινὸ 
παρονομαστή», ποὺ εἶναι ὁ χαμηλότερος ἢ πάντως πολὺ κου- 
τὰ στὸ χαμηλότερο ἀπὸ ὅλους τοὺς δυνατοὺς παρονοµαστάς. 
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5. ΤΟ ΚΡΑΤΟΣ - ΠΑΤΕΡΑΣ 


ἝΆλλοτε τὸ κράτος, ἦταν ἁπλὸς φρουρὸς τῶν συνόρων, 
ἑπόπτης τῆς δηµοσίας τάξεως χαὶ γυκτοφύλακας. Μᾶς προ- 
στάτευε ἀπὸ τοὺς Χλέφτες, ἀπὸ τοὺς δολοφόνους χαὶ ἀπὸ 
τὸν ἐξωτερικὸ ἐχθρὀ. Δὲν εἶχε σχεδὸν ἄλλα καθήκοντα. Δὲν 
ἀνακατευόταν πολὺ στὴν οἰκονομικὴ καὶ κχοινωνικὴ ζωή. 
Δὲν φρόντιζε νὰ μᾶς ἐξασφαλίση ἐργασία, µόρφωσι ὑγεία. 
Δὲν χατηύθυνε τὴν οἰκονομία. Δὲν ἐκτελοῦσε μεγάλα παρα- 
γωγιχὰ ἔργα. Δὲν ἔχανε ἐπενδύσεις. Δὲν ἀσχοῦσε κοινωνι- 
κὴ πολιτική. Δὲν ἠλέγχετο ἀρκετὰ ἀπὸ αὐτὴν ἀφοῦ δὲν 
ὑπῆρχαν ἀκόμη τὀτε οὔτε ἡ καθολικἡ φῆφος οὔτε τὰ σύγ- 
χρονα δημοχρατικἁ δικαιώµατα. 

Τὸ πιὸ ἀνεπτυγμένο χράτος πρὶν ἀπὸ ἑκατὸ χρόνια, Ἱ- 
ταν τὸ γαλλικό. Καὶ αὐτό, τὸ πιὸ συγκεντρωτικὸ ἀπὸ τὰ 
εὐρωπαϊκὰ κράτη δὲν εἶχε παρὰ ἕξι µόνον ὑπουργεῖα: Ἔ- 
ξωτερικῶν, Ἐσωτερικῶν, Στρατιωτικῶν, Ναυτικῶν, Οἶκο- 
νομικῶν καὶ Δικαιοσύνης. 

Σήμερα τὸ κράτος - νὺκτοφύλακας δὲν ὑπάρχει πιά. Τὴν 
θέσι του τὴν πῆρε τὸ χράτος - πρόνοια, τὸ κράτος - παρέµθα- 
σις, τὸ χράτος - κηδεμόνας. 

Αὐτὸ παρεμθαίνει καὶ ρυθμίζει ὁλόκληρη τὴν οἴκονο- 
µία. Χρηματοδοτεῖ τοὺς διάφορους χλάδους της, ἐχτελεῖ ξἔρ- 
Ύα ὑποδομῆς, ἐλέγχει τὶς πιστώσεις, κανονίζει τοὺς τελω- 
γειακοὺς δασμούς, παρέχει πριµοδοτήσεις. "Έτσι προσανα- 
τολίζει ὅλη τὴν οἰκονομικὴ ζωὴ πρὸς ὠρισμένες κατευθύν- 
σεις. 

Τὸ κράτος - πρόνοια υἱοθέτησε εἰδικὴ ἐργατικὴ νοµοθε- 
σία γιὰ νὰ προστατεύη τοὺς ἐργάτες. Ψήφισε νόµους ἔναν- 
τἰον τῶν µονοπωλίων, γιὰ νὰ σώση τὶς µικρομεσαῖες ἔπι- 
χειρήσεις ἀπὸ τὸν ἄγισο ἀνταγωνισμό. ᾿Ανακατανέμει μὲ 
διάφορα µέτρα τὸ ἐθνικὸ εἰσόδημα. 
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Ἔτσι, στὶς τελευταῖες δεκαετίες, τὸ χράτος ἄλλαξε ϱι- 
ζικὰ µορφή. Έγινε τὸ κράτος ποὺ ἔχει χαθολικἡ φροντίδα 
γιὰ ὅλους τοὺς πολῖτες του. Εΐναι τὸ χράτος ποὺ προνοεῖ 
γιὰ νὰ ἐξασφαλίζη μιὰ ὅσο τὸ δυνατὸν πιὸ ἄνετη καὶ πιὸ 
σίγουρη ζωή. Αὐτὸ τὸ νέο χράτος ὑπάρχει χαὶ λειτουργεῖ 
στὶς προηγμένες χῶρες τῆς Δύσεως, στὶς χῶρες τῆς λεγοµέ- 
γης χαταναλωτικῆς κοινωνίας. 

Αὐτὸ τὸ νέο χράτος εἰσήγαγε τὶς χοινωνικὲς ἀσφαλί- 
σεις. Φροντίζει καὶ κανονίζει γιὰ τὴν παροχἡ συντάξεων σὲ 
ὅλους τοὺς πολῖτες. Ἵδρυσε διαιτητικἁ δικαστήρια γιὰ νὰ 
ἀμθλύνη τὶς ταξικὲς συγκρούσεις καὶ νὰ ἐπιλύη τὶς διαφο- 
ρές, μεταξὺ ἐργαζομένων καὶ ἐργοδοτῶν. Ἐπιθλέπει νὰ γί- 
γωνται. συλλογικὲς συµθάσεις χαὶ μεριμνᾶ γιὰ τὴν τήρησι 
τῆς ἐργατικῆς νομοθεσίας. Ἀτίζει σχολεῖα, νοσοχομεῖα, ἰα- 
τρεῖα. Χαρίζει ἀγροτικὰ χρέη. Ὀροντίζει γενιχκὰ καὶ στα- 
θερὰ γιὰ ὅλους τοὺς πολῖτες του. Ἔχει Ὑίνει ἕνα κράτος - 
πατέρας, ἕνα χράτος - κηδεμόνας. 

Τὸ κράτος - πατέρας ἔδωσε τὸ αἴσθημα ἀσφαλείας στὸν 
πολίτη τῶν προηγμένων χωρῶν τῆς Δύσεως. Δὲν ἔχει νὰ 
ἀντιμετωπίση πλέον σοθαρὰ θιοτικὰ προθλήματα ὁ ἄνθρω- 
πος - µέλος τῆς σύγχρονης καταναλωτικῆς κοινωνίας. Ταυ- 
τόχρονα ὅμως τὸ κοάτος - ποόνοια τοῦ ἄφαίρεσε κάτι ἀπὸ 
τὴν προτέρα του ἀνεξαρτησία. "Όσο πιὸ ἀσφαλὴς Ὑίνεσαι, 
τόσο λιγὠτερο ἐλεύθερος εἶσαι, τουλάχιστον ἀπὸ μιὰ πλευ- 
ῥά. Γιατί, γιὰ νὰ πάρης ἀσφάλεια, πρέπει νὰ δώσης σὲ 
ἀντάλλαγμα, ἕνα τμῆμα τῆς ἐλευθερίας σου. 

Τοῦτο ὅμως, προχαλεῖ δυσαρέσκεια τόσο σ᾿ ἐκεῖνον ποὺ 
προτιμᾶ τὴν ἐλευθερία ἀπὸ τὴν ἀσφάλεια, ὅσο καὶ στὸν ἅλ- 
λον, ποὺ ἀπολαμθάνει τὴν ἀσφάλεια, ἀλλὰ δὲν καταλαθα(- 
γει ὅτι αὐτὸ τὸ ἀγαθὸ πληρώνεται μὲ ἕνα µέρος τῆς προσω- 
πικῆς ἀνεξαρτησίας του καὶ γι αὐτὸ θλέπει τὴν µείωσι τῆς 
δεύτερης σὰν ἄσχετη πρὸς τὴν αὔξησι τῆς πρώτης. 

Ὁ πρῶτος αὐτὸς ποὺ προτιμᾶ τὴν προσωπική του ἆἄνε- 
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ξαρτησία ἀπὸ τὴν ἀσφάλεια, ἐξεγείρεται ἐναντίον τῆς χη- 
δεµονίας τοῦ κράτους ποὺ νοιώθει νὰ τὸν καταπιέζη. Αὐτὸ 
συµθδαίνει ἰδίως μὲ τοὺς νέους, ποὺ εἶναι πιὸ ἀνυπόταχτοι 
καὶ ἐχτιμοῦν τὴν σιγουριἁ λιγώτερο ἀπὸ τοὺς μεγάλους, 
Συµθαίνει ὅμως καὶ μὲ τοὺς διανοούμενους, τοὺς καλλιτέχνες, 
τοὺς ἀνθρώπους μὲ ἕντονο ἀτομικισμό, τοὺς ἐγωιστικοὺς τύ- 
πους. Πολλοὶ ἀπ᾿ αὐτοὺς ἐπαναστατῶντας κατὰ τοῦ κρά- 
τους - κηδεμόνα, Ὑίνονται ἀναρχικοί, µηδενισταί, χίππις 
κ.οιΧ. 

Ὁ δεύτερος, ἐχεῖνος δηλαδἡ ποὺ θέλει τὴν ἀσφάλεια ποὺ 
τοῦ παρέχει τὸ κράτος - πατέρας καὶ τὴν χαίρεται ἀποτελεῖ 
τὴν µεγάλη πλειοψηφία. "Όμως, χι αὐτὸς ἐξακολουθεῖ νὰ 
ξεχωρίζη τὸ κχράτος ἀπὸ τὸν ξαυτό του, ὅπως ἔκαναν οἱ 
πρὀγονοί του ποὺ δὲν εἶχαν ἀπέναντί τους τὸ χράτος - πρὀ- 
νοια. ἛἜμαθε, λοιπόν, νὰ τὰ ἀπαιτῆ ὅλα ἀπὸ τὸ κράτος. 
Ταυτόχρονα ὅμως δὲν θέλει νὰ δώση τίποτε στὸ χράτος. Τὰ 
ἀπαιτεῖ ὅλα, χωρὶς διχἠ του ἀνταπόδοσι. Τὰ διεκδικεῖ ἀπὸ 
τὸ κράτος. ᾽Απεργεῖ καὶ ἐξεγείρεται ἐναντίον του, δηλαδὴ 
σὲ τελευταία ἀγάλυσι, ἐναντίον τοῦ ἴδιου τοῦ ἑαυτοῦ του. 
ἀφοῦ τὸ δυτικὸ χράτος -πρὀνοια δὲν εἶναι παρὰ ἡ συνιστα- 
µένη ὁλόχληρης τῆς χοινωνίας. ὍὉ πολίτης του, ὅμως ἕξα- 
κολουθεῖ νὰ μὴ ταυτίζη τὸν ξαυτό του μὲ τὸ κράτος. Καὶ 
στρέφεται ἐναντίον του, ὅπως τὰ παιδιὰ ξεσηχώνονται ἕναν- 
τίον τῶν γονιῶν τους ποὺ τὰ παραχάϊδεψαν χαὶ τὰ χακόµα- 
θαν. 

Ἡ σύγκρουσις τοῦ «ἐκλεχκτοῦ» ποὺ προτιμᾶ τὴν ἐλευθερία 
ἀπὸ τὴν ἀσφάλεια πρὸς τὸ κράτος - πρόνοια ἔχει τὴν λογι- 
κή της. 

Ἡ σύγκχρουσις τοῦ µέσου πολίτη μὲ αὐτὸ τὸ κράτος, εἷ- 
γαι «παράλογη». ᾽᾿Αλλὰ φυσικά, τοῦτο δὲν τὴν ἐμποδίζει νὰ 
ὑπάρχη. 

“Ὁ ἄνθρωπος τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας ἔχει περιέλ- 
θει σὲ φυχολογικὸ ἁδιέξοδο. ᾿Απαιτεῖ τὰ πάντα ἀπὸ τὸ κρά- 
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τος. Ταυτόχρονα ὅμως δὲν δέχεται τὴν κηδεμονία του. Ἔξα- 
κολουθεῖ νὰ ξεχωρίζη τὸν ἑαυτό του, ἀπὸ τὸ χράτος. "Έτσι 
κιγεῖται σ᾿ ἕγα φαῦλο κύκλο. ᾽Απαιτεῖ τὰ πάντα χωρὶς νὰ 
εἶναι πρόθυμος ἀπὸ τὴν πλευρά του νὰ καταθάλη τὸ ἀνά- 
λογο ἀντίτιμο ἴδίως σὲ ὅ,τι ἀφορᾶ τὴν ἀτομικότητά του, τὴν 
προσωπική του ἀγεξαρτησία. Απ΄ αὐτὴν τὴν ἀντίθεσι πη- 
Υάζει ἡ σύγκρουσις τοῦ κηδευοµένου πολίἰτου πρὸς τὸ κρά- 
τος - Χηδεμόνα του. Ἡ σύγκρουσις εἶναι θιαιότερη ὅταν ἕ- 
χουμε νὰ χάνουμε μὲ νέους, μὲ φοιτητάς, μὲ διανοουµένους, 
ποὺ περισσότερο ἀπὸ τοὺς ἄλλους ἀρνοῦνται νὰ θυσιάσουν 
στὸ θωμὸ τοῦ κράτους - πρόνοια ἕνα µέρος ἀπὸ τὴν ἄτομι- 
χή τους ὕπαρξι. Καὶ ἀποτελεῖ μιὰ ἀπὸ τὶς πηγὲς τῆς κρίσεως 
τῆς σύγχρονης καταναλωτικῆς κοινωνίας. 
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6. ΟΙ ΝΕΟΙ ΠΡΩΤΑΓΩΜΝΙΣΤΑΙ 


Μία ἄλλη αἰτία γιὰ τὴν Χρίσι τῆς χαταναλωτικῆς χοι- 
γωνίας εἶναι καὶ ἡ ἐμφάνισις νέων πρωταγωνιστῶν ποὺ διεκ- 
δικοῦν τοὺς ρόλους των στὸ ἱστορικὸ γίγνεσθαι. 

Πρόκειται γιὰ τὴν ἄνοδο στὸ προσκήνιο, νέων Χοινω- 
γικῶν στρωμάτων ποὺ ὣς χθὲς ζοῦσαν στὸ περιθώριο. Ἡ 
ἄνοδος αὐτή, εἶναι ἀποτέλεσμα τῆς ἀφθονίας, ἔργο τῆς χα- 
ταγαλωτικῆς κοινωνίας, "Άλλοτε, ὃ Ἰταλὸς ἐργάτης περί- 
ἵενε ἔξω ἀπὸ τὴν εἴσοδο τοῦ ἐργοστασίου μὲ τὴν ἐλπίδα 
μήπως θρῆ δουλειά. Τὸ ὄνειρό του ἦταν νὰ προσληφθῆ καὶ 
νὰ ἔχη ἕνα μεροκάματο. Σήµερα ὄχι ἁπλῶς ἔχει μπῆ πιὰ 
µέσα στὸ ἐργοστάσιο, ὄχι ἁπλῶς ἔχει ἐξησφαλισμένο ἕνα 
ἡμερομίσθιο ποὺ ἄλλοτε δὲν μποροῦσε κὰν νὰ φαντασθῆ σὲ 
τέτοιο ὕψος, ὄχι µόνο ἔχει ἀσφαλίσεις καὶ ἕνα σωρὸ ἄλλα 
πράγματα, ἀλλὰ καὶ ἔχει ἀρχίσει νὰ διεχδικῆ καὶ ἄλλα. 
Θέλει τώρα νὰ µετέχη στὴν διεύθυνσι, στὴν διοίκησι, στὴν 
διαχείρισι τοῦ ἐργοστασίου, εἴτε μὲ Συνδικάτο του, ἢ καὶ 
ἀτομικῶς. 

ἝΑλλοτε, ὃ νέος ὀνειρευόταν νὰ περάση τὴν εἴσοδο τοῦ 
Πανεπιστημίου. Δεχόταν νὰ δουλεύη τὰ θράδυα χαὶ νὰ στε- 
ρῆται γιὰ νὰ µπορέση νὰ ἄγοράση τὰ συγγράµµατα. Τὸ 
ὄνειρό του ἦταν µόνον νὰ σπουδάση. Σήµερα στὶς προηγµέ- 
γες χῶρες τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας ἑκατομμύρια νέοι 
σπουδάζουν ἄνετα, μὲ χάθε δυνατὴ εὐχολία. Ζητοῦν λοιπὸν 
γιατὶ κάτι πρέπει νὰ ζητᾶ ὁ ἄνθρωπος, νὰ μετέχουν στὴν 
διοίκησι τοῦ Πανεπιστημίου. Ζητοῦν νὰ διορίζουν οἱ ἴδιοι, 
τουλάχιστον νὰ ἐλέγχουν χαὶ νὰ ἐγχρίνουν τὸν διορισμὸ τῶν 
καθηγητῶν. Ζητοῦν νὰ μετέχουν στὴν διαµόρφωσι τοῦ ἕκ- 
παιδευτικοῦ προγράµµατος, τῆς διδακτέας ὕλη κλπ. Καὶ 
ἤδη τὸ ἔχουν πετύχει σὲ πολλὰ Πανεπιστήμια. Στὸ Πανε- 
πιστήµιο Κολούμπια τῆς Ν. Ὑόρκης, ἕνα ἀπὸ τὰ μεγαλύ- 
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τερα τοῦ χόσµου, οἱ φοιτηταὶ ἔχουν ἀποκτήσει «τὸ θέτο» 
γιὰ τὴν ἐκλογὴ τῶν καθηγητῶν τους. Τοὺς ἐγκρίνουν ἢ 
τοὺς ἀπορρίπτουν. 

Ἔχουμε δηλαδἡ ἐξ αἰτίας ἀκριθῶς τῆς εὐημερίας τὴν 
ἐμφάγνισι νέων κχοινωνικῶν στρωμάτων. Αὐτὰ ἐνῶ ἄλλοτε, 
ἠγωνίζοντο ἁπλῶς γιὰ τὸ ψωμί, τώρα, ἔχουν λύσει πιὰ τὸ 
«πρόθληµα τοῦ στομαχιοῦ» καὶ μποροῦν νὰ ἐνδιαφερθοῦν 
καὶ γιὰ ἄλλα ζητήματα. Τὰ στρώματα αὐτὰ θέλουν νὰ θά- 
λουν τὴν σφραγῖδα τους στὶς κοιγωνικὲς ἐξελίξεις. θέλουν 
εὑρύτερο ρόλο: Κοινωνικό, πολιτικὀ, ἰδεολογικό. "Όμως, οἱ 
θεσμοὶ ποὺ ἐπιθιώνουν ἀπὸ χθεσινὲς καταστάσεις δὲν τοὺς 
τὸ ἐπιτρέπουν τουλάχιστον στὴν ἕκτασι ποὺ τὸ ἐπιθυμοῦν 
αὐτὰ τὰ στρώματα. Γιατὶ οἳ θεσμοὶ εἶναι οἳ παλαιοἰ. Ἐΐναι 
αὐτοὶ ποὺ ὑπῆρχαν πρὶν ἀπὸ τὴν ἄνοδο αὐτῶν τῶν νέων 
στρωμάτων. ᾿Αντανακλοῦν παλαιότερες κχοιγωνικὲς διαρ- 
θρώσεις. Τὰ Συντάγματα τῶν περισσοτέρων Δυτικῶν χω- 
ρῶν καὶ ὅλοι τους οἱ θεσμοὶ εἶναι ἀπὸ τὴν πρὸ τῆς ἐμφανί- 
σεως τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας ἐποχή. "Έτσι, ἔχουμε 
θεσμοὺς ποὺ ἐκφράζουν µία κοινωνία ἡ ὁποία δὲν ὑπάρχε: 
πιά. Ἰαὶ ἔχουμε κοινωνικὰ στρώματα Χχαινούρχια ποὺ θέ- 
λουν νὰ θγοῦν στὸ προσκήνιο, θέλουν νὰ ἀκουσθῇ ἡ φωνή 
τους, θέλουν νὰ ποῦν τὴν γνώμη τους γιὰ τὰ πάντα καὶ 
θρίσκουν ἐμπόδιο ἀπὸ αὐτοὺς τοὺς παλαιοὺς θεσμοὺς ποὺ 
ἐπιμένουν νὰ, ἐπιθιώνουν. ᾿Απὸ αὐτὸ λοιπὸν οἳ συγχρού.εις 
τῶν νέων κοινωνικῶν στρωμάτων, κυρίως τῶν ἐργατῶν καὶ 
τῶν φοιτητῶν, ἀλλὰ καὶ διανοουμένων, ἀγροτῶν κλπ. μὲ 
τοὺς ὑφισταμένους θεσμούς. Καὶ αὐτὸ θέθαια δὲν ἀφορᾶ µό- 
νον τοὺς πολιτικοὺς θεσμούς. Τὸ Σύνταγμα χρειάζεται ἄνα- 
θεώρησι στὶς περισσότερες Δυτιχὲς χῶρες. ᾽Αλλὰ αὐτὸ δὲν 
ἀρκεῖ. Ἐΐναι ἐπίσης καὶ ζητήματα διοικήσεως, ἐκπαιδει- 
σεωςκ.ο.κ. Στὰ πάντα προθάλλεται τώρα τὸ αἴἵτημα τῆς 
ἀναθεωρήσεως καὶ τῆς ἀναπροσαρμογῆς τῶν θεσμῶν: ᾖη- 
τοῦν νὰ ἀλλάξη τὸ ἐκπαιδευτιχὸ σύστημα, ὁ τρόπος διο’χή- 
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σεως, ἢ διαχείρισις καὶ ἡ διεύθυνσις τῆς οἰκονομίας. Γιατὶ 
ἐξακολουθεῖ λ.χ. ἡ οἰκονομία νὰ διευθύνεται, ὅπως ὅταν ὃ 
ἐργάτης δὲν ἔπαιζε χανέναν ρόλο. Σημερα ὃ ἐργάτης δὲν 
εἶναι πιὰ ὃ ἴδιο. Έχει µόρφωσι, εὐημερία, δικαιώµατα. 
Σὲ πολλὲς περιπτώσεις, ὅπως στὶς ἨΠΑ, τὰ συνδικάτα 
του, εἶναι πανίσχυρα. Συνεπῶς, κάτι πρέπει νὰ ἀλλάξη καὶ 
στὸν τοµέα τῆς οἰκονομικῆς λειτουργίας. Ὁ ἐργάτης διεκ- 
δικεῖ κάποιον ὑπεύθυνο ρόλο σ᾿ αὑτήν. θέλει νὰ ἀκούγεται 
ἡ φωνή του ὅταν καταστρώνωνται τὰ προγράµµατα οἰχ-νο- 
μικῆς ἀναπτύξεως, ὅταν γίνεται ὃ προσανατολισμὸς τῆς πα- 
ραγωγικῆς προσπαθείας, ἡ καὶ ὅταν ρυθμίζεται τὸ μέλλον 
μιᾶς συγχεχριµένης ἐπιχειρήσεως στὴν ὁποίαν ἀφιέρωσε 
µέρος τῆς ζωῆς του. 

Ἡ ἐντατικὴ ἐχθιομηχάνισις ποὺ χαρακτηρίζει τὶς χῶ- 
ρες τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας ἔχει ποικὶλες συνέπειες. 
Μιὰ ἀπ αὐτὲς εἶναι καὶ ἡ µεγάλη αὔξησις τοῦ ἀριθμοῦ 
τῶν θιομηχανικῶν ἐργατῶν ἀγροτικῆς προελεύσεως. Δημι- 
ουργεῖται ἔτσι ἕνα νέο στρῶμα ἀπὸ σημερινοὺς ἐργάτες, 
χθεσινοὺς ἀγρότες, ποὺ δὲν τοὺς εἶναι τόσο εὔχολο νὰ προσ- 
αρμοσθοῦν στὴ νέα τους ζωή. Αὐτὴ ἡ δυσκολία προσαρµο- 
γῆς, προκαλεῖ δυσφορίες καὶ δυσαρέσχειες, ἔχει χοινωνιχές, 
ἠθιχὲς χαὶ πολιτιχὲς ἐπιπτώσεις χαὶ γεννᾶ προθλήματα 
πάσης φύσεως. 

ΚΧαρακτηριστικὴ εἶναι ἡ περίπτωσις τῆς Ιταλίας. Ὡς 
τὸ 1956 ἡ Ιταλία εἶχε ἀρχκετὴ θιοµηχανία, ἀλλὰ τὸ µεγα- 
λύτερο τμῆμα τοῦ πληθυσμοῦ της ἦταν τὸ ἀγροτικό. Στὴν 
Ἰδετία ποὺ ἀχολούθησε, ἡ ἐχθιομηχάνισις τῆς χώρας πῆρε 
γέες διαστάσεις καὶ ὃ ἀγροτιχὸς πληθυσμός της μειώθηκε 
κατὰ πολύ. 

Μᾶζες ἀγροτῶν ἰδίως νέων, κατέθηκαν στὶς πόλεις γιὰ 
νὰ γίνουν ἐργάτες. Ἡ ἐγκατάλειψις τοῦ ἀγροῦ καὶ ὁ ἔγχλει- 
σμὸς στὸ ἐργοστάσιο, αὐτὸς ὃ ἀποχαιρετισμὸς τῆς ἁτομικό- 
τητος καὶ τῆς ἀνεξαρτησίας τοῦ ἐλεύθερου παραγωγοῦ, αὖ- 
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τὴ ἡ µεταθολἡ σὲ «ἄριθμό», τοὺς τραυμάτισε φυχικά. Αὺ- 
τὲς οἱ μάζες τῶν νέων ἐργατῶν πληρώνονται λιγώτερο ἀπὸ 
τοὺς παλαιοὺς ἐργάτες, δὲν τὰ καταφέρνουν τόσο καλὰ στὴν’ 
καινούργια δουλειά τους, δὲν ξέρουν τὰ δικαιώµατα καὶ 
τὶς ὑποχρεώσεις τους, στεγάζονται ἄσχημα, νοιώθουν «μει- 
ωμένου καὶ θλέπουν τὶς ὑπερθολικὲς ἐλπίδες τους νὰ ναυα- 
γοῦν. Ἡροσφέρουν λοιπὸν ἕνα πρόσφορο πεδίο γιὰ ἄνατρε- 
πτικἡ ζύμωσι, μιὰ πρώτη ὕλη γιὰ κοινωνικοπολιτικὲς ἐκρή- 
ξεις. 

Ἡ ἱστορία εἶναι ἕνα δρᾶµα ποὺ χαταθροχθίζει ἀχόρτα- 
Ύα τοὺς πρωταγωνιστάς του. ᾽Απαιτεῖ διαρκῆ ἀνανέωσι 
ἐχείνων ποὺ ἐνσαρκώνουν τοὺς διάφορους ρόλους του. Αὐτὴ 
τὴν στιγµή, ὑπάρχουν Χχαινούργιοι «ἠθοποιοὶ» ποὺ διεχδι- 
κοῦν συμμετοχἡ στὸ ἔργο ποὺ παίζεται ἀεγάως. Οἱ παλαιοὶ 
κανονισμοὶ δὲν τοὺς ἐπιτρέπουν νὰ ἀνεθοῦν στὴ σκηνή. ᾿Αλ- 
λὰ οἱ κανονισμοὶ ποτὲ δὲν σταμάτησαν τὴν πορεία τῆς ζωῆς. 
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7.Η ΝΟΣΤΑΛΓΙΑ ΤΗΣ ΒΙΑΣ 


«Αὐτὸ ποὺ ἀφηγοῦμαι εἶναι ἡ ἱστορία τῶν 
δύο αἰώνων ποὺ ἔρχονται. ᾽ Αφηγοῦμαι αὖὐ- 
τὸ ποὺ θἄρθη, αὐτὸ ποὺ δὲν μπορεῖ νὰ 
μὴν ἔρθη: τὴν ἄνοδο τοῦ μηδενισμοῦ», 
Φρ. Νίτσε 


Μία ἀπὸ τὶς θασικὲς αἰτίες γιὰ τὴν κχρίσι ποὺ ἀἄντιμε- 
τωπίζει ἡ σύγχρονη δυτικἡ κοινωνία τῆς ἀφθονίας καὶ τῆς 
καταναλώσεως, εἶναι ἡ ἀπὸ µέρους της καταπίεσις τοῦ ἔπι- 
θετικοῦ ἐγστίχτου. 

Τὸ ἔνστικτο αὐτό, ποὺ λέγεται ἐπίσης καὶ «πολεμικὸ 
κίνητρο» ἢ «ἔνστικτο μάχης», ὑπάρχει µέσα σὲ ὅλους µας. 
Εἶναι µία ἀναγκαία καὶ γι αὐτὸ φυσικἡ προέκτασις τοῦ 
θασικοῦ ἐνστίκτου τῆς αὐτοσυντηρήσεως. Πραγματικά, ὅὃ 
πρωτόγονος ἄνθρωπος γιὰ νὰ µπορέση νὰ ἐπιθιώση, ἔπρεπε 
γὰ εἶναι ἔτοιμος, χάθε στιγµή, νὰ δώση μάχη. Μάχη ἕναν- 
τίον τῶν στοιχείων τῆς φύσεως. Μάχη ἐναντίον τῶν θηρἰων. 
Μάχη ἔναντίον τῶν συνανθρώπων του. ᾽Αγέπτυξε λοιπὀν, 
ἀναγκαστικά, µία διάθεσι ἀγῶνος, µία «πολεμικὴ» ροπή. 
Αὐτὸ εἶναι τὸ ἔνστικτο μάχης, ἡ ἐπιθετικὴ τάσις. Βέθαια, 
ἀπὸ τότε, ἀναπτύχθηκε ἡ κοινωνία. ᾽᾿Αποκτήσαμε νόμους, 
δικαστήρια, ἀστυνομία, ἀγωγή. "Έτσι, τὸ παλαιὸ πολεμι- 
κὸ ἔνστικτο ἔγινε λιγώτερο ἀναγκαῖο καὶ ἀπωθήθηκε. Στρι- 
μώχθηκε στὸ ὑποσυνείδητο. ᾿Εκεῖ φωλιάζει, κρυμμένο καὶ 
ἀναζητεῖ εὐχαιρίες νὰ ἐχδηλώνεται. Ἐξακολουθεῖ, δηλαδή, 
γὰ ὑπάρχη πάντοτε µέσα µας καὶ νὰ ἐπηρεάζη ὣς ἕνα θα- 
θμὸ τὴν συμπεριφορά µας. Ἐκδήλωσί του λ.χ., ἀποτελεῖ τὸ 
κυνήγι ποὺ εἶναι ἕνας τρόπος νὰ ἵκανοποιοῦμε τὸ πολεμικό 
µας ἔνστιχτο. "Αλλη ἐκδήλωσίς του, εἶναι ὁ ἀθλητισμός, 
µία ἐξευγενισμένη μορφὴ ἱκανοποιήσεως τοῦ ἐπιθετικοῦ µας 
ἐγστίχτου. Τὸ σκάχι ἐπίσης ἱκανοποιεῖ χι αὐτὸ τὸ πολεµι- 
κό µας Χίνητρο μὲ τὸ νὰ µαχόμεθα χαὶ νὰ γικοῦμε τὸν 
«ἐχθρό». 
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"Ας μὴ ξεχνοῦμε, τέλος, πέρα καὶ πάνω ἀπ᾿ ὅλα αὐτά, 
τὸν πόλεμο, ὃ ὁποῖος, δυστυχῶς, ποτὲ δὲν ἔπαψε νὰ ὑπάρχη 
µέσα στὶς κοινωνίες τῶν ἀνθρώπων. 

᾿Απὸ πλευρᾶς ὀργανώσεως καὶ προνοἰας, οἱ σύγχρονες 
κοινωνίες τῆς Δύσεως, εἶναι ἰδεώδεις. "Έτσι δὲν ὑπάρχει 
πιὰ ἡ παραμικρὴ διέξοδος γιὰ τὸ ἐπιθετικὸ ἔνστικτο. Στὶς 
καταναλωτικὲς κοινωνίες τὰ ἀγαθὰ εἶναι ἄφθονα καὶ δὲν 
χρειάζεται νὰ «πολεµήσης» γιὰ νὰ τὰ ἀποκτήσης. "Ὅλα εἷ- 
ναι τακτοποιηµένα, ἀσφαλισμένα, ὠργανωμένα. 

Στὴν Σουηδία, λ.χ., ὅταν ὙἨίνης 00 ἐτῶν ἔχεις σύνταξι 
αὐτομάτως, μὲ ἕνα καὶ µόνο προσὀν: ὅτι εἶσαι ἄνθρωπος, 
ἡλικίας 60 χρόνων. Δὲν χρειάζεται οὔτε νὰ ἔχης ἐργασθῆ, 
οὔτε νὰ ἔχης καταθἀλει ἀσφάλιστρα πουθενά, οὔτε νὰ εἶσαι 
γραμμένος σὲ κάποιο ἀσφαλιστικὸ ταμεῖο. Μὲ µόνο προσὸν 
τὴν ἡλικία, ἡ ὑπαρξίς σου εἶναι ἐξησφαλ.σμένη. 

Στὴν ᾽Αγγλία, ἐξ ἄλλου, ἀρχεῖ νὰ εἶσαι ἁπλῶς ἀνθρώ- 
πιγο ἂν γιὰ νὰ ἔχης πλήρη ἰατρική, νοσοκομειακὴἡ καὶ φαρ- 
μακευτικἡ περίθαλφι. Δὲν ἀπαιτεῖται κανενὸς εἶδους πι- 
στοποιητικό, καμμία ἕνταξις σὲ κανένα ἀσφαλιστικὸ ὄργα- 
γισμό. ᾽Απλῶς εἶσαι ἄνθρωπος καὶ παρουσιάζεσκι στὸν για- 
τρό. 
"Ολα, λοιπὀν, ἢ σχεδὸν ὅλα, στὶς δυτικὲς κοινωνίες τῆς 
χαταναλώσεως εἶναι δουλειὰ τοῦ κράτους -πρὀνοια, Ἡ ὃδυ- 
γατότης τῆς παιδείας, οἱ ἀσφαλίσεις, Ἡ ἐργασία, ἡ στέγη 
ὑπάρχουν σὲ ἐπάρχεια. Ἡ εὐημερία περισσεύει. "Ετσι δὲν 
ἔχει πιὰ ὁ ἄνθρωπος τὴν εὐκαιρία νὰ ἱκανοποιὴση τὸ πο. 
λεμιχό του ἔνστιχτο. Δὲν ὑπάρχει χὰν ἀρκετὸς ἀνταγωνι- 
σιὸς ἀνάμεσα σ᾿ αὐτὸν καὶ τοὺς συνανθρώπους του. Δὲν 
διεχδικοῦν π.χ. πιὰ πολλοὶ ἄνθρωποι τὴν ἴδια θέσι στὴν 
Ῥερμανία ἢ στὴν Ἓλθετία, γιατὶ ἡ οἰκονομία χρειάζεται 
πάρα πάνω ἐργαζομένους ἀπὸ ὅσους προσφέρονται καὶ γι 
αὐτὸ δέχονται χαὶ μετανάστες ἀπὸ ἄλλες χῶρες. 

Αφοῦ, λοιπὸν δὲν ὑπάρχει ἀνταγωνισμός, οὔτε πάλη 
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ἐπιθιώσεως, τὸ πολεμικό, τὸ ἐπιθετικὸ ἔνστικτο δὲν θρίσκει 
διέξοδο. Δὲν προσφέρονται π.ὰ ἀρκετὲς εὐχαιρίες στὸν ἄν- 
Ύρωπο τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας νὰ δώση «μάχες γιὰ 
τὴν ἐπιδίωσί του. "Ὥτσι, τὸ ἰσχυρὸ αὐτὸ ἔνστιχτο χαταπιέ- 
ζεται. Καὶ μοιραῖα προχαλεῖ ἐχρήξεις. ΄Ἔρχεται δηλ. ἡ στι- 
γμὴ ποὺ οἱ νέοι τῆς ᾽Αμερικῆς ἢ τῆς Σουηδίας, ἀκριθῶς 
ἐπειδὴ δὲν ἔχουν κανένα σοθαρὸ πρόθληµα, ἀχριθῶς ἐπειδὴ 
ὅλα γι αὐτοὺς εἶναι τόσο ἄνετα, τόσο ἐξησφαλισμένα, τόσο 
εὔκολα χαὶ τόσο σίγουρα, ἐπειδὴ ἔχουν διάπλατα μπροστά 
τους, ἀνοικτές, χωρὶς ἀγῶνα ὅλες τὶς δυνατὸς προοπτιχές, 
θγαίνουν στοὺς δρόµους. Γίνονται «προθὀ», ἐπαναστάτες χω- 
ρὶς φανερὴ αἰτία. Καὶ ἀρχίζουν νὰ χαῖνε αὐτοκίνητα, νὰ 
στήνουν ὁδοφράγματα, νὰ χτυποῦν τοὺς ἀστυνομικούς,. µόνο 
καὶ µόνο γιὰ νά Σκανοποιήσουν τὸ πολεμιχό τους ἔωστιχτο. 

Αὐτὸ δὲν θὰ πῆ πὼς χάθε ἀναταραχή, ἀπεργία, πορεία 
ἢ διαδήλωσις εἶναι χαὶ µία καθαρὴ ἔκδήλωσις τοῦ πολεµι- 
κοῦ κχινήτρου, ποὺ ὀφείλεται ἀποκλειστικὰ χαὶ µόνο σ᾿ αὖ- 
τό. "Όμως τὸ καταπιεσµένο ἐπιθετικὸ ἔνστικτο παίζει ρὀλο, 
μαζὶ μὲ ἄλλους παράγοντες, σὲ πολλὲς περιπτώσεις ἄναρχι- 
κῶν ἐχδηλώσεων. Αὐτὸ ἰσχύει ἰδίως στὶς ἐξεγέρσεις τῆς 
νεολαίας. Γιατὶ τὸ πολεμιχὸ ἔνστιχτο εἶναι δυνατώτερο 
στοὺς νέους ἀγθρώπους. "Έτσι ζοῦμε κι αὐτὸ τὸ «παράδο- 
ξο». Ἡ ὑπερθολικὴ ἀσφάλεια ποὺ ἔχει ὁ ἄνθρωπος στὶς χα- 
ταναλωτικὲς κοινωνίες, τῆς ἀφθονίας χαὶ τῆς προνοίας, µε- 
τατρέπεται ἁπροσδόχητα, σὲ πρόσθετη αἰτία τῆς κρίσεως 
ποὺ διέρχονται σήµερα αὐτὲς οἱ κοινωνίες. 


υχι 


δ.ΟΙ ΑΠΡΟΣΑΡΜΟΣΤΟΙ 


Τὸ φαινόμενο τῆς µαζοποιήῄσεως χαρακτηρίζει σήµερα 
καὶ τὴν Δύσι καὶ τὴν ᾿Ανατολή. Ἰαὶ ἐδῶ καὶ ἐκεῖ, θαδί- 
ζουμε πρὸς τὴν δηµιουργία τοῦ «μαζανθρώπου». 

Ἡ πορεία ἀκολουθεῖ δρόμους διαφορετικούς: Στὴν Ἄγα- 
τολή, ὁ «μαζάνθρωπος», αὐτὸς ποὺ ἔχει ἀποθάλει τὰ ἄτομι- 
κά του γνωρίσματα χαὶ συμπεριφέρεται παντοῦ χαὶ πάντοτε 
σὰν «μέλος τῆς ἀγέλης», εἶναι τὸ ἱδανικό. Ἡ διαµόρφωσίς 
του εἶναι ὃ στόχος τοῦ καθεστῶτος. Καὶ ἐπιδιώκεται μὲ τὸν 
χαταναγχασμὸ (κατάργησις ἀτομιχῆς ἰδιοκτησίας, ἴδιωτι- 
κῆς πρωτοθουλίας, δικαιωμάτων, ἐλευθεριῶν κλπ... 

Στὴν Δύσι, ἡ µαζοποίησις δὲν εἶναι ἰδανιχκό. Δὲν ἆπο- 
τελεῖ στόχο. Καὶ δὲν ἐπιθάλλεται καταναγκαστικά, ἀπὸ τὰ 
πάνω. "Όμως ὑπάρχει. Εΐναι διαφορετικοῦ τύπου ἀπὸ τὴν 
ἀνατολική. Καὶ ἀποτελεῖ ὑποπροϊὸν τῆς χαταναλωτιχῆς 
κοινωνίας. Αὐτή, θέλει νὰ προσφέρη σὲ ὅλους ἀπεριόριστα 
ἀγαθά. Γιὰ νὰ τὸ ἐπιτύχη, πρέπει νὰ προηγηθή ἡ τυποποί- 
Ίσις τῶν ἀγαθῶν ποὺ µόνον τότε μποροῦν νὰ παράγωνται 
σὲ τεράστιες ποσότητες. Αρα, πρέπει νὰ ἔχωμε ὅμοια γοῦ- 
στα, ὅμοιες ἀνάγχες καὶ συνήθειες, κοιγὸ τρὀπο ζωῆς. Αὐ- 
τὸ ἐπιτυγχάνεται μὲ τὴν μαζικὴ διαφήµισι ποὺ χρησιµο- 
ποιεῖ τὰ σύγχρονα µέσα ἐπιχοινωνίας γιὰ νὰ ἐχμεταλλευθῆ 
τὸν μιμητισμὸ ποὺ ὑπάρχει µέσα µας, νὰ ἀφυπνίση τὸ ἄγε- 
λαῖο ἔνστιχτο χαὶ νὰ μᾶς ἐπιθάλη τὴν χατανάλωσι όμοει- 
δῶν προϊόντων. 

Ἡ µαζοποίηαις ἐπέρχεται ἐπίσης μὲ τὴν συνάθροισι 
τεραστίων ἀγθρωπίνων ὄγχων στὶς σύγχρονες µεγάλες πὀ- 
λεις. Αὐτὲς ἔχουν προσλάθει διαστάσεις ἀπάνθρωπες, ἔχουν 
ξεπεράσει τὰ µέτρα τοῦ ἀνθρώπου χαὶ ἔτσι τὸν συνθλίδουν, 
τὸν χαταπιέζουν, τὸν ἐκμηδενίζουν καὶ τὸν ὁμαδοποιοῦν. 

Ἡ εὐημερία προὐποθέτει μεγάλη παραγωγή. Καὶ αὐτὴ 
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Ὑίνεται σὲ ἀπέραντα ἐργοστάσια, μὲ ὁμαδιχὴ προσπάθεια, 
μὲ καταμερισμὸ ἐργασίας. Οἱ μηχανὲς θριαμθεύουν. Καὶ ὁ 
ἄνθρωπος - παραγωγὸς ὑποτάσσεται ὁλοένα περισσότερο σ᾿ 
αὐτές. Ἡ θασιλεία τῶν ἠλεκτρονικῶν ἐγκεφάλων χαὶ τῶν 
ρομπὸτ ἔρχεται. 

Ἡ καταναλωτικὴ κοινωνία συνοδεύεται μὲ τὴν µαζο- 
ποίησι τῶν ἀνθρώπων. "Αλλωστε, πολιτισμὸς ἴσον συνω- 
στισµός. .Ὁ μοναχικὸς ἄνθρωπος, ὁ ἐρημίτης, ὁ ἀσκητής, ὁ 
ἀναχωρητής, δὲν φτειάχνει πολιτισμό. Ζῆ μόνος του, μὲ τὸν 
ἑαυτό του. Οἱ νοµάδες δὲν μπόρεσαν ποτὲ νὰ δημιουργήσουν 
πολιτισμό, ἀκριθῶς γιατὶ ζοῦν σὲ μιχρὲς - μιχρὲς ὁμάδες. 
Ὁ πολιτισμὸς ρθε µόνον ὅταν οἱ ἄνθρωποι ἤρχισαν νὰ οἳ- 
κοδομοῦν πόλεις. Καὶ ὅσο περισσότερο ἐπολιτίζοντο, τόσο 
μεγαλύτερες πόλεις ἔφτιαχναν. Δηλαδή, τὀσο περισσότερο 
ἐσυνωστίζοντο. Καὶ σήµερα ποὺ μὲ τὴν καταναλωτικὴ κχοι- 
γωνία φθάσαµε σ᾿ ἕνα χορύφωμα πολιτισμοῦ, ἀπὸ πλευρᾶς 
τεχνικῆς, οἰκονομικῆς καὶ θιοτικῆς φθάσαµε καὶ σ᾿ ἕνα Χχο- 
ρύφωμα τῆς µαζοποιήσεως καὶ τοῦ συνωστισμοῦ. 

Ἔχουμε πιὰ τὶς πόλεις τῶν 8, τῶν 15, τῶν 11, τῶν 20 
ἕκατ. σὰν τὸ Παρίσι, τὸ Λονδῖνο, τὴν Ν. Ὑόρχη, τὸ Τόκιο. 
Ἆτὶς πόλεις αὐτές, οἳ ἄνθρωποι χάνονται, εἶναι ὄντα ἀνώ- 
γυµα ποὺ κινοῦνται σὰν μυρμήγχια µέσα σ᾿ ἕνα λαθύρινθο 
ἀπὸ μπετὸν καὶ γυαλί, ἄσφαλτο χαὶ ἀτσάλι. Στὶς ὡρισμένες 
ὧρες στὴν Ν. Ὑόρκη ἢ στὸ Λονδῖνο, τὰ τερατώδη στόµια 
τοῦ ὑπογείου σιδηροδρόµου ξερνοῦν Σκατομμύρια ἀνθρώπων 
καὶ σὲ ὡρισμένες ἄλλες ὧρες τοὺς χαταθροχθίζουν. Στὶς χι- 
γούµενες σκάλες μὲ τὰ διαδοχιχἁ πατώματα χιλιάδες ἄν- 
θρωποι συνωστίζονται ἄσφυχκτικὰ καὶ Βλέπουν ὁ ἕνας τὴν 
πλάτη τοῦ ἄλλου. Κινοῦνται ὅλοι πειθαρχικὰ ὑποταγμένοι 
σ᾿ ἕνα ἀπρόσωπο ρυθµὀ. Στὰ ἐργοστάσια δεκάδες χιλιάδες 
ἄνθρωποι δουλεύουν χατευθυνόµενοι μὲ ἀκρίθεια καὶ ψυχρό- 
τητα ἀπὸ ἕνα ᾿ἠλεκτρονικὸ ἐγχέφαλο. Ἔτσι παράγονται τὰ 
ἀγαθὰ ποὺ ἡ ἀφθονία τους χαρακτηρίζει τὶς χαταναλωτικὲς 
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κοινωνίες. Καἱ ταυτόχρονα ἔχαυμε, χάριν τῶν ἀνέσεων, τὴν 
τυποποίησι, τὴν μαζοποίχι τὴν συγκατοίκησι. Τὰ ρου 
ΙΠΒΡΚΕΙΒ ἐφοδιάζουν τὰ πλήθη μὲ τυποποιημένα Ὦτρὀό- 
Φιμα, μὲ προµαγειρευµένα φαγητά, μὲ κατεφυγµένα προῖ- 
όντα, μὲ κονσέρθες ποὺ Ἀχταγαλώνουν ὅλοι κατὰ τὸν ἴδιο 
τράπο. Καὶ ἐπίσης τὰ ἐφοδιάζουν μὲ ἕτοιμα ροῦχα ποὺ τὰ 
φοροῦν ὅλοι κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο. "Έχουμε τὶς πολυκατοι- 
χίες τὶς γιγάντιες καὶ ὁμοιόμορφες, μὲ τὰ πανομοιότυπα δια- 
μερίσματα καὶ τὰ μαζικῆς κατασχευῆς ὁμοειδῆ. Γιὰ νὰ 
µπορέση ἡ Χατοναλωτικὴ κοιωνία νὰ δώση σὲ ὅλους τὰ 
ὑλικά ἀγαθά, ποὺ ἀποτελοῦν τὸ «ἰδανιχό» της, χρησιµοποί- 
ησε πρῶτα ἀπ᾿ ὅλα, τὸν ὁδοστρωτῆρα. Ἐπέθαλε τὴν τυπο- 
ποίχισι καὶ τὴν µαζοποίησι. Σ᾽ αὐτὴν τὴν κοινωνία, ὁ ἄν- 
θρωπος Ὑίνετα, ἐξάρτημα ἑνὸς πελωρίου μηχανισμοῦ ποὺ 
παράγει εὐημερία, 

Πολλοὶ ὑποχύπτουν σ᾿ αὐτὸν τὸν τρὀπο ζωῆς. "Αλλοι 
ἐξεγείρονται ἐναντίον του. Δὲν µμποροῦν νὰ ὑποφέρουν τὴν 
ὁμαδιχότητα. Θέλουν νὰ εἶναι ἄτομα. Μεριχοὶ λιγοστοί, τὸ 
κατορθώνουν. "Αλλοι, ἁπλῶς τὸ προσπαθοῦν μὲ ἐσφαλμέ- 
νους τρόπους, ἰδίως οἳ νέοι. Ἔτσι ἔχουμε τὸν νέο ποὺ λέει. 
«Δὲν θέλω νὰ ντυθῶ ὅπως ντύνεστε ὅλοι σας μὲ τὰ ροῦχα 
μὲ τὰ ὁποῖα σᾶς ἐφοδιάζει ἡ σύγχρονη χαταναλωτιχκὴ κχοι- 
νωνία», Ἡ ροτιμᾶ, λοιπόν, νὰ θάλη ἕνα ἔξαλλο πουκάμισο 
γιὰ νὰ δικφἐρι ἀπὸ τοὺς ἄλλους. Δὲν ξυρίζεται καὶ δὲν 
νουρεήεται γιατὶ θέλει νὰ ξεχωρίζη. ᾿Αφήνει γένια ἢ µαλ- 
λιὰ γιᾶ νὰ ὑπογραμμίση τὴν ἀτομικότητά του. Δὲν Ἱῆ στὰ 
τυποποιημένα διαμερίσματα, στὶς «μυρμηγκοφωλιές». Προ- 
τιμᾶ νὰ μείνη στὴν σκηνἡ Ὦ στὴν σπηλιά. Φέρεται σὰν ἅλή- 
της. Δὲν θέλει νὰ δουλεύή στὸ ἑργοστάσιο ὅπου εἶναι ἕνα 
ἀπρόσωπο νούμέρο, Προτιιιᾷ νὰ περιφέρεται ἄνεργος. Καὶ 
ἔτσι δημιουργοῦνται οἱ σὀγχρονοι ἀσκητές, οἳ ἀναχωρητές, 
οἵἳ ἐρημίτες, «χίππις» καὶ ἄλλοι. "Όλοι αὐτοὶ ἀποχκρούουν 
τὸν σύγχρονο τεχνοχρατικὸ πολιτισμὸ καὶ ἀπορρίπτουν τὴν 
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µαζοποίησι τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας. Φεύγουν ἀπὸ 
τὴν «ἀγέλη». Καὶ ὄχι σπάνια, συγκρούονται µαζί της. 

Ῥέθαια ὅλα αὐτά, εἶναι μιὰ ἐκφυλισμένη µορφὴ ἀντι- 
δράσεως πρὸς τὶς ἀρνητικὲς πλευρὲς τοῦ τεχνοχκρατικοῦ ὑλι- 
σμοῦ ποὺ ἀποτελεῖ τὴν θιοθεωρία τῆς καταναλωτικῆς κχοι- 
γωνίας. ᾿Αλλὰ πάντως εἶναι µία ἀντίδρασις τὴν ὁποίαν µπο- 
ροῦνε νὰ χαταλάθουν ὅλοι ἐκεῖνοι στοὺς ὁποίους ὑπερέχει 
τὸ ἔγστικτο τῆς ἀτομικότητος ἔναντι τοῦ ἀγελαίου. Ταἱ αὖ- 
τὴ ἡ ἀντίδρασις προκαλεῖ ὡς ἕνα θαθμὸ τὴν Χρίσι ποὺ δο- 
χιµάζει τὴν σύγχρονη χαταναλωτικὴ κοινωνία, τὴν χοινω- 
γία τῆς ἀφθονίας καὶ τῆς εὐημερίας, ἀλλὰ ταυτόχρονα καὶ 
τῆς τυποποιῄσεως καὶ τῆς µαζοποιήσεως. 

Στὰ ζῶα ἣ αὔξησις τοῦ πληθυσμοῦ διατηρεῖται λίγο- 
πολὺ σταθερά. Καὶ αὐτὸ γιατί, ὅταν σημειώνεται ὑπερπλη- 
θυσµός, παρατηρεῖται µία αὐτόματη, μορφὴ «ἐλέγχου τῶν 
γεννήσεων» ποὺ ἀποκαθιστᾶ τὴν ἰσορροπία μὲ μαζιχὲς αὖ- 
τοχτονίες μὲ µείωσι τοῦ ἀριθμοῦ τῶν ζευγαρωμάτων ἢ μὲ 
«μυστηριώδεις» θανάτους. 

Πρόσφατα πειράµατα ἀπέδειξαν ὅτι αὐτοὶ οἱ θάνατοι δὲν 
εἶναι «μυστηριώδεις», ἀλλὰ ὀφείλονται στὸν ὑπερπληθυσμό. 
Τὰ ζῶα δὲν πεθαίνουν τόσο ἀπὸ ἔλλειψι τροφῆς, ὅσο ἀπὸ 
ὑπερέντασι, ἀπὸ συσσώρευσι ἐχνευρισμοῦ, ἀπὸ ὑπερλειτουρ- 
γία τῶν ἀδένων καὶ τῶν συστηµάτων των. Σέ ἕνα ἐρημικὸ 
γησὶ ἐκτάσεως ἑνὸς Χιλιομέτρου ἀναπαρήχθησαν μερικὲς 
ἑκατοντάδες ἐλαφιῶν. "Όταν ἡ πληθυσμιακὴ ἀγάπτυξις 
ἔφθασε στὸ ἀποκορύφωμά της, τὰ ἐλάφια ἄρχισαν νὰ πε- 
θαίνουν μαζικὰ χωρὶς προφανῆ αἰτία. Οἱ ἐργαστηριαχὲς 
ἀγαλύσεις ἔδειξαν ὅτι αἰτία ἦταν ἡ ὑπερλειτουργία τῶν ἔπι- 
νεφριδίων ἀδένων: 'Ὁ ὑπερπληθυσμὸς σκοτώνει διὰ τῆς 
ὑπερεντάσεως. 

"Ὅταν πολλαπλασιάζωνται οἱ ἐπαφές, ὅταν ἔἐντείνων- 
ται οἳ σχέσεις ἐξισώνεται ἡ μάχη γιὰ τὴν κατάχτησι τῆς 
«τροφῆς» ἢ γιὰ τὴν ὑπεράσπισι τοῦ ἐδάφους. Ἔτσι, ὁ ὄργα- 
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νισμὸς ὑποχρεώνεται νὰ ἐπιστρατεύση ὅλη του τὴν ἐνέργεια 
γιὰ νὰ ἀντιμετωπίση τὴν χατάστασι. Καὶ τὶς περισσότερες 
φορὲς ὑποκύπτει. Ἐκτὸς ἀπὸ τὸ μοιραῖο ὑπογλυκαιμιακὸ 
σὸκ ποὺ προχαλεῖ ἡ ὑπερθολικὴ δαπάνη ἐνεργείας, ἐμφανί- 
ζονται καὶ καρδιαχὲς καὶ νευρικὲς διαταραχές, λόγῳ τῆς 
ἐντάσεως. 

"Αλλο πείραμα: ἝἜνας ἀριθμὸς ποντικῶν τοποθετήθηκε 
σὲ περιθάλλον μὲ ὅλες τὶς ἀγέσεις (συγκεκριµένα σὲ ἕνα 
σιτοθολῶνα) δηλ. σὲ µία καταναλωτικὴ κοινωνία, ὅλα τὰ 
παθολογικά στοιχεῖα ποὺ εἶναι δυνατὸν νὰ ἐμφανισθοῦν σὲ 
µίαν ὁμάδα ἔφθασαν σὲ σημεῖο παροξυσμοῦ. Σεξουαλικὸς 
παροξυσμὸς μὲ ἐλαχίστη διάχκρισι ὅσον ἀφεώρα τὴν Ἠλιχκία 
ἢ τὸ φύλο τοῦ συντρόφου. ᾿Αδιαφορία καὶ ἀθουλία σὲ ἕναν 
ἀριθμὸ ἁρσενικῶν, ποὺ ἀπομενώθησαν ἀπὸ τὴν κοινότητα 
καὶ υἱοθέτησαν τὴν τυπικὴ στάσι τῶν ἁπροσαρμόστων. Τὰ 
θηλυκἁ ἀφοῦ γεννοῦσαν, ἐγκατέλειπαν τὰ νεογνά των ἢ 
τὰ ἀντήλλασσαν συχνά, δὲν ἀνεγνώριζαν τὴν φωλιά τους ἢ 
ἄρχιζαν νὰ τὴν χατασχευάζουν καὶ τὴν ἄφηναν ἡμιτελῆ. 
Ἐπεισόδια καννιθαλισμοῦ ἦταν στὴν ἡμερησία διάταξι. "Όσο 
γιὰ τὸν σεθασμὸ τῆς ἐξουσίας ποὺ τόσο ἰσχυρὸς εἶναι στὰ 
κοινωνικὰ ζῶα, παρετηρήθη ὅτι οἱ ἱεραρχίες ἀνεθεωροῦν- 
το συνεχῶς οἱ ἀρχηγοὶ καθηροῦντο, οἱ ἀντιτιθέμενες φατρίες 
ἔδιναν μάχες χωρὶς χανένα λόγο, ἐνῷ πραγματιχὲς συµµο- 
ρίες ἔφερναν παντοῦ τὴν ἀναστάτωσι. 

Μὲ λίγα λόγια, ὃ ὑπερπληθυσμὸς εἶχε ξερριζώσει τὴν 
τάξι, εἶχε ἀνατρέψει τοὺς φυσικοὺς νόμους καὶ ἐπιφέρει τὸν 
πιὸ ξέφρενο ἀναρχισμό. 

Καὶ στοὺς ἀνθρώπους: 

Ὁ Γκαστὸν Μπουτοὺλ ἱδρυτὴς τῆς «πολεμολογίας» (δη- 
λαδὴ τῆς ἐπιστημονικῆς µελέτης τῶν αἰτίων τοῦ πολέμου) 
ὑποστηρίζει ὅτι οἳ φοιτητικὲς ἀναταραχὲς εἶναι συμπτώμα- 
τα τῆς ἐλλείψφεως χώρου χυριολεκτικἁ καὶ μεταφορικά, δηλ. 
μὲ τὴν ἔννοια, τῶν φραγμῶν ποὺ θέτουν οἱ προηγούμενες 
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γενεὲς στὶς φιλοδοξίες των. Τὰ ὅρια τῆς ζωῆς ἀνέρχονται 
καὶ οἱ νέοι ἀντιμετωπίζουν ἀνταγωνιστὰς ποὺ ζοῦν ὅλο καὶ 
περισσότερα χρόνια, σὲ σημεῖο ποὺ «ἂν κατὰ τὸν 18ο αἱῶ- 
γα ὁ γέος τῶν 90 ἐτῶν εἶχε στὴν οἰχογένειά του τρία ΥΥ- 
ῥαιότερα ἄτομα ἀπὸ αὐτὸν κατὰ μέσον ὅρον, σήµερα ἔχει 
τουλάχιστον ἕξι, καὶ ὅλα ὑγιέστατα». 

Ἔτσι, κατὰ τὸν συγγραφέα οἱ πανεπιστημιακὲς ἔπανα- 
στάσεις ἀποδειχνύουν ὅτι ἡ ἐπιθετιχότης ἀναχύπτει αὐτομά- 
τως ἀπὸ τὴν πληθώρα τῶν φοιτητῶν στὶς πανεπιστημιακὲς 
αἴθουσες ὅπως ἀναδύεται ἡ θερµότης ἀπὸ τὴν τριθὴ δύο 
σωμάτων. Τὸ πρόθληµα τῶν φοιτητικῶν διεκδικήσεων εἶναι 
λοιπὸν δυνατὸν νὰ λυθῆ ἁπλῶς μὲ τὴν ἐπέκτασι τῶν πανε- 
πιστημιακῶν κτιρίων. 

Ἡροφανῶς πρόκειται γιὰ ὑπερθολή. "Όμως γιὰ τὸ ὅτι 
οἱ ἄνθρωποι πάσχουν ἀπὸ διαταραχὲς ποὺ εἶναι ἐξαιρετικὰ 
δύσκολο νὰ διαγωνισθοῦν καὶ νὰ θεραπευθοῦν --καὶ ποὺ 
ἔχουν γενικῶς ὀνομασθῆ «φυχοσωματικὲς»--- δὲν ὑπάρχει 
καμμία «ἀμφιθολία». Τὸ ὅτι οἱ θάνατοι «γιὰ ἁγνώστους λό- 
Ύους» ἔχουν Ὑίνει συχγότατοι εἶναι γεγονός. Καὶ ὅτι ἡ ἄν- 
θρωπίνη συμπεριφορὰ στὶς μεγαλουπόλεις ἔχει ἀλλοιωθῆ 
εἶναι θἐθαιον. 

Ἡ ἠθολογία-- ἡ ἐπιστήμη ποὺ μελετᾶ τὴν συµπεριφο- 
ρὰ τῶν ζώων ἐν συγκρίσει μὲ τῶν ἀνθρώπων φαίνεται νὰ 
παραδέχεται ὅτι ὅσα ἰσχύουν στὰ ἐλάφια καὶ τοὺς ποντι- 
χούς, ἰσχύουν καὶ στοὺς ἀνθρώπους. 

ΦΣτὴν δηµιουργία ὁλοένα καὶ µεγαλυτέρυ ἀριθμοῦ 
«ἀπροσαρμόστω»», συµθάλλει καὶ τὸ ἰλιγγιῶδες τῶν ρυθμῶν 
μὲ τοὺς ὁποίους συντελεῖται, στὶς συνθῆκες τῆς καταναλωτι- 
κῆς κοινωνίας, ἡ µεταθολἡ τῆς ζωῆς. Οἱ ἀλλαγὲς ἀφοροῦν 
ὅλους τοὺς τομεῖς. Θέλουν τὰ πάντα. Ῥαἱ Ὑίνονται μὲ τα- 
χύτητα ξέφρενη. "Όλα Ύῦρο ἀπὸ τὸν ἄνθρωπο τῆς χατανα- 
λωτικῆς κοινωνίας, ἀλλάζουν. Σπίτια, δρόμοι, θιτρῖνες, μό- 
δα, γνώσεις, ἀπαιτούμενα προσόντα, τρόποι ψυχαγωγίας, µέ- 
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σα ἐπικοινωνίας, ἀξίες, Ἴθη, ἔθιμα, συνήθειες, τὰ πάντα 
µεταθάλλονται. ᾿Απὸ τὴν µία µέρα στὴν ἄλλη, ἡ Χοινωνία 
σου, τὸ χωριό σου, τὸ γραφεῖο σου, τὰ παιδιά σου, οἱ φίλοι 
σου, Ὑίνονται ἀγγώριστα. Εἶσαι ὑποχρεωμένος διαρχκῶς νὰ 
«συγχρονἰζεσαι». Νὰ ἀλλάζης ντύσιμο, κούρεμα, γοῦστα, 
συμπεριφορά. Νὰ ἀναπροσαρμόζης τὴν προσωπικότητά σου. 
Νὰ αὐξάνης τὶς γνώσεις σου. Νὰ δίνης καθημερινὰ τὴν µά- 
χη γιὰ νὰ καταχτᾶς ξανὰ χαὶ ξανὰ τὴν ἐπαγγελματικὴ ἢ 
τὴν κοινωνική σου θέσι. Σέ ἀνταγωνίζονται. Σὲ ξεπερνοῦν. 
Μένεις πἰσω. Σοῦ χρειάζεται ἄλλο ἕνα πτυχἰο. ᾽Ακόμη μιὰ 
ξένη Ὑλῶσσα. ᾿Ὀφείλεις νὰ ἐξοικειωθῆς μὲ ἕνα καινούργιο 
μηχάνημα. Νὰ ἀλλάξης αὐτοχίνητο. Νὰ θάλης δεύτερο τη- 
λέφωγο σπίτι σου. Νὰ πάρης φυχτιχὸ θάλαμο. Νὰ ταξιδέ- 
ψης καὶ σὲ ἄλλους τόπους. Νὰ µάθης τὴν νέα μάρκα τσι- 
Υάρων ἢ ποτῶν. Νὰ ξέρης τὸ τελευταῖο «μπὲστ σἕλλερ». 
Νὰ ἀποθάλης κάποιαν «ἀπηρχαιωμένη» συνήθεια. Αὐτὴ ἡ 
προσπάθεια κουράζει καὶ ἐξεγείρε. Πολλοὶ ἀδυνατοῦν ἢ 
δὲν θέλουν νὰ τὴν χαταλάδουν. "Αλλοι ἀμφισθητοῦν τὴν 
χρησιμότητά της. "Όλοι αὐτοί, συγκρούονται μὲ τὸ περι- 
θάλλον τους - κοινωνικό, ἐπαγγελματικὸ κ.ο.κ. Δὲν συντονἰ- 
ζονται μὲ τὴν πορεία τῆς ἐποχῆς. Μένουν «πίσω» ἢ «ἔξω» 
ἀπὸ τὴν καταναλωτιχὴ κοινωνία. Θθεωροῦνται «ἀποτυχημέ- 
γου, «ξωφλημένου», «ξεπερασμένοι». (κάποτε εἶναι, ἄλλοτε 
ὄχι). Δυσαρεστοῦνται, πικραίΐνονται, ἀπογοητεύονται, ὀργί- 
ζονται. «᾽Αμφισθητοῦν» τὴν κοινωνία ποὺ τοὺς παραµερἰ- 
ζει. ᾿Αφοῦ τοὺς ἀρνεῖται, τὴν ἀρνοῦνται. 

Καὶ γίνονται χίππυς ἢ µηδενισταἰ, ἀναρχιχοὶ ἢ χομµου- 
γισταί, ἀσκητὲς ἢ τροµοχράτες. Μία στρατιὰ «ἀπροσαρμό- 
στων». 

Σ᾽ ἕνα ἄρθρο του μὲ τὸν τίτλο «ἡ ἐπανάστασις τῶν νέων 
καὶ ἐμεῖς» ὃ Γάλλος πρωθυπουργὸς Ζὼρς Πομπιντοῦ, ΥΎρά- 
φει σχετικά: 

«Ἔτσι ἐμφανίσθηχαν ἄνθρωποι ποὺ ἀμφισθητοῦν ἀκόμη 
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καὶ αὐτὲς τὶς θάσεις τοῦ πολιτισμοῦ µας καὶ ἄναζητοῦν ἕνα 
εἶδος ἐπιστροφῆς στὴν φύση καὶ στὰ εἴδωλά τους σὲ χῶ- 
ρες ὅπου ἡ θιομηχανικὴ ἐπανάστασις μόλις ἀρχίζει τὸ ἔρ- 
Ύον της. Δὲν ὑπάρχει τίποτε τὸ νέο σ᾿ αὐτά. ᾿Απὸ τὴν ἔπο- 
χἠ τοῦ Ἡλάτωνος ἀναρίθμητοι φιλόσοφοι κατήγγειλαν τὰ 
τρωτὰά τοῦ πολιτισμοῦ χαὶ ὁ Ζὰν Ζὰκ Ῥουσσὼ εἶπε ὅ,τι ἤτο. 
δυνατὸν νὰ λεχθῆ ἐπάνω σ᾿ αὐτό. Ὁ Βολταῖρος ὅμως ἀπάν- 
τησε εἰς τὸν Ῥουσσώ, ὅτι ἡ φιλοσοφία του προκαλεῖ τὴν 
ἐπιθυμία νὰ περπατήση χανεὶς σὰν τετράποδο μὲ τὰ τέσ- 
σερα». 

Ἡ νοσταλγία γιὰ μιὰ «φυσικἡ κοινωνία» ὅπου ὅλα προσ- 
φέρονται χωρὶς ἐργασία, ὅπου ὃ καθένας θὰ μπορῆ νὰ συλ- 
λέγΊ) τοὺς χαρποὺς χωρὶς νὰ καλλιεργῇ τὴν γῆ τἰ ἄλλο εἷ- 
γαι παρὰ ἡ νοσταλγία τοῦ χαμένου Παραδείσου, τῆς Ἐδὲμ 
πρὸ τοῦ προπατορικοῦ ἁμαρτήματος. 

Ἡ πραγµατικότης ὅμως εἶναι ὅτι ὁ ἄνθρωπος εἶναι «χα- 
ταδικασµένος» νὰ ἐργάζεται καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ζοῦν χωρὶς νὰ 
ἐργάζωνται, δηλαδὶ οἱ χίππυς, τὸ χκατορθώνουν χάρις στὴν 
ἐργασία τῶν ἄλλων. 

Οἱ ἀλλαγὲς ποὺ ἐπιτελοῦνται στὴν ἐποχή µας στὶς προ- 
Ἠγμένες καταναλωτικὲς κοινωνίες εἶναι τόσο γρήγορες, τό- 
σο θαθειὲς καὶ καλύπτουν τόσο πλάτος ὥστε οἱ ἄνθρωποι 
ποὺ τὶς ὑφίστανται, ὅση προσπάθεια κι ἂν καταθάλουν, συ- 
χνὰ ἀδυνατοῦν νὰ τὶς παρακολουθήσουν. ὍὉ ἴδιος ὃ ὀργανι- 
σµός τους δὲν ἀντέχει, οὔτε θιολογικά, οὔτε ἠθικοπνευματι- 
κὰ στὶς τόσες µεταθολές. Δὲν θρίσκει τὸν χρόνο ποὺ τοῦ 
εἶναι ἀναγκαῖος γιὰ νὰ ἀναπροσαρμοσθῆ. Μένει πίσω ἀπὸ 
τὸ περιθάλλον του ποὺ ἀναμορφώνεται μὲ ταχύτητα µεγα- 
λύτερη ἀπὸ ἐκείνην μὲ τὴν ὁποία ἀναμορφώνει ὁ ἴδιος τὴν 
συμπεριφορά του, τὶς σχέψεις του καὶ γενικἁ τὶς ἀντιδρά- 
σεις του, πρὸς αὐτό. "Ἔτσι, χάνει τὴν ἐπαφή του μὲ τὸ πε- 
ριθάλλον του. Νοιώθει νὰ σπρώχνεται στὸ περιθώριο, ἀπὸ 
μιὰ ζωὴ ὁρμητικὴ ποὺ καλπάζει ξέφρενα καὶ τῆς ὁποίας ὁ 
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ἴδιος ἁδυνατεῖ πλέον νὰ παραχολουθήση τὰ συνεχῆ τερά- 
στια ἄλματα. Ταυτοχρόνως, μὲ τὶς φροντίδες τῆς σύγχρο- 
γης ὑγιεινῆς καὶ μὲ τὴν θελτίωσι τοῦ θιοτικοῦ του ἐπιπέ- 
δου, αἰσθάνεται νέος, γερός, ἵχανὸς νὰ προσφέρη ὅ᾽ αὐτὴν 
τὴν κοινωνία ποὺ τὸν ἀπωθῆ ἀδυσώπητα στὸ περιθώριο 
καὶ νὰ χαρῆ αὐτὴν τὴν ζωὴ ποὺ τὸν ἀφήνει ἁδιάφορη πίσω 
τής. "Ἔτσι ἔρχεται ἡ μοναξιά, ἡ πίκρα, ἡ ἀνασφάλεια, ὁ φὀ- 
θος. Ὁ ἄνθρωπος τῶν προηγμένων κοινωνιῶν, ζεῖ σ᾿ ἕνα 
περιθάλλον συνεχοῦς ρευστότητος. Σὲ ἀντίθεσι πρὸς τὰ μέ- 
λη τῶν προγενεστέρων Χχοινωνιῶν αὐτὸς δὲν ἔχει σταθερὸ 
περίγυρο. Τὰ πάντα, ἀλλάζουν διαρκῶς. Καταντᾶ ἔτσι ἕνα 
«ὑποκχείμενο», «χωρὶς περιθάλλον». Αὐτὸ δὲν τοῦ ἐπιτρέπε' 
νὰ ἀναπτύξη μόνιμες ἀντιλήψεις νὰ υἱοθετήση πάγιους 
τρόπους συμπεριφορᾶς καὶ νὰ ἀποκτήση σταθερὰ ἀἆναχλα- 
στιχά. 

Πάσχει λοιπὸν ὁ ἄνθρωπος - µέλος τῆς σύγχρονης Χοι- 
γωνίας ἀπὸ μιὰ νόσον, τὴν ἀδυναμία προσαρμογῆς. Ἡ ἆγ- 
χώδης προσπάθειά του νὰ ξεπεράση αὐτὴν τὴν ἀδυναμίαν, 
τὸν κουράζει. Λαχανιάζει χαθυστερεῖ, ἀγωνιᾶ. Καὶ ἡ ἄνε- 
παρχκὴς προσαρμογή του, καταλήγει στὴν νευριχκὴ κχατά- 
πτωσι. Ἡ ἀσθένεια προσθάλλει σὲ τόσην ἔκτασι τὰ µέλη 
τῆς ἀκατάπαυστα ἐξελισσομένης καταναλωτικῆς κοινωνίας, 
ὥστε δημιουργεῖ ἀναρίθμητες φυχώσεις, πρωτοφανεῖς µα- 
ζιχὲς νευρώσεις χαὶ ὁλόχληρες στρατιὲς ἀπροσαρμόστων. 

Αὐτοί, ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὴν οἰκονομιχὴ χατάστασι ἢ τὴν 
κοινωνική τους θέσι αἰσθάνονται ἄσχημα ἐντελῶς ὕποχειμε- 
γικὰ - ψυχολογιχὰ µέσα στὴν ἐν κινήσει καταναλωτικὴ κχοι- 
γωνία. Νοιώθουν ἁταχτοποίητοι, ἄνικανοποίητοι, ἀγήσυχοι, 
δυστυχεῖς. Καὶ στρέφονται ἐναντίου της. Οἱ ᾽στρατιὲς τῶν 
ἀπροσαρμόστων τροφοδοτοῦν μὲ ὀπαδούς, διάφορα ἄνατρε- 
πτικἁὰ. κινήματα ποὺ ἀπὸ ποιχίλες σχοπιὲς θάλλουν χατὰ 
τοῦ «κατεστημένου». ᾿Απὸ ἐκεῖ ἀντλοῦν τοὺς ψηφοφόρους 
των οἱ δηµαγωγοὶ ποὺ τόσον ἄχμάζουν στὴν ἐποχή µας. 
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᾽Απὸ ἐχεῖ συγκεντρώνουν τοὺς φανατικοὺς πιστούς των οἱ 
προφῆτες τῆς θἰας τύπου Γκεθάρα, Μάο ἢ Μαρκοῦζε. Οἱ 
ἄνθρωποι ποὺ δὲν προσαρμόστηκαν τρέχουν σ᾿ αὐτούς, ὥστε 
σὲ μιὰ ὁμαδικὴ ψύχωσι νὰ Ὑγλυτώσουν ἀπὸ τὴν ἄτομικὴ 
γεύρωσι καὶ νὰ θροῦν τὴν «λύτρωσω τῆς φυγῆς, σ᾿ ἕνα ὅμα- 
διχκὸ ὅραμα «ἰδανικό». 

Ἡ θαθµιαία ἀπώλεια τῆς ἐπικοινωνίας τοῦ ἀνθρώπου 
μὲ τὸ κοινωνικὸ περιθάλλον του, τοῦ γεννᾶ τὴν ἀπογοή- 
τευσι καὶ τὸν ἀποπροσανατολίζει. Γοῦ φέρνει σύγχυσι ἰδεῶν 
καὶ θολὲς ἀνησυχίες. Τοῦ προκαλεῖ Χλονισμὸ νευροφυτικὀ. 
Αὐτὸς ὁ ἄνθρωπος εἶναι ἕτοιμος κάθε στιγμὴ νὰ ἀφήση νὰ 
τὸν παγιδεύσουν αἰσθήματα δυναμικὰ καὶ δράµατα μιᾶς ἁρ- 
μονικῆς κοινωνίας - φαντασμαγορἰες ἑγὸς χαμένου παραδεί- 
σου. 

ἝΑλλοι θρίσκουν τὸ ἀντιστάθμισμα στὴν φυγἡ (ναρχω- 
τικά, γεοασκητισµός, γιόγχα, μανιακὴ ἄθλητοφιλία, τουρι- 
σµός). "Αλλοι καταφεύγουν στὸ Κλείσιμο στὸν ξαυτό τους 
(«χόμπυ» ζωοφιλία, ἄφοσοίωσις σὲ μιὰ εἰδικότητα καὶ 
«ἄγνοια» ὅλων τῶν ἄλλων στοιχείων τῆς ζωῆς). ” Αλλοι 
προσπαθοῦν νὰ συντονισθοῦν μὲ τὸν ρυθμὸ τῆς χοινωνικῆς 
κιγήσεως μὲ τὸ νὰ εἶναι «μοντέρνου» (ντύσιμο, γοῦστα, ἰδέες, 
συμπεριφορά, ὅλα ἀνάλογα μὲ τὶς ἑκάστοτε ἐντολὲς τῆς τε- 
λευταίας μόδας). Γι αὐτὸ εἶναι ἡ ἐποχὴ τῶν Κάστρο χαὶ 
τῶν Γχεθάρα ἢ τῶν διαφόρων Μαρκοῦζε, ἀλλὰ ἐπίσης χαὶ 
τοῦ Μαχαρίσι χαὶ τοῦ Γκαρντέν, τῆς Τουϊγκυ καὶ τῶν 
Μπήτλς, τῶν πάσης φύσεως συρμῶν χαὶ «νέων κυμάτων». 

Ἐἶναι γεγονὸς ὅτι ὁ ὀργανισμός µας διαθέτει ἱκανότητα 
προσαρμογῆς. Ἡ ἵκανότης αὐτὴ ὅμως δὲν εἶναι ἀπεριόρι- 
στη. ᾿Απεναντίας, ἔχει μᾶλλον στενὰ ὅρια. Καὶ αὐτὰ τὰ 
ὅρια, ἡ δυναμικὴ τῆς ἐξελίξεως τῆς συγχρόνου κοινωνίας, 
τὰ ἔχει διασπάσει πρὸ πολλοῦ. "Άλλοτε οἱ ἀλλαγὲς ἐπήρ- 
χοντο θαθμιαῖα μὲ ρυθμὸ ποὺ ὁ ἄνθρωπος μποροῦσε νὰ τὴν 
ἀφομοιώση. Τώρα ὁ χρόνος ἔχει συμπιεσθῆ. Πῆρε νέες δια- 
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στάσεις. Τὸ ἔτος τοῦ αἰῶνα µας ἀντιστοιχεῖ μὲ διεκαετίες 
τοῦ περασμένου αἰῶνα καὶ ἴσως μὲ αἰῶνες παλαιῶν χιλιε- 
τιῶν. 

Ἡ Ἱστορικὴ ἈΧίνησις ἐπιταχύνεται ἀκαταπαύστως. ᾿Αν 
ὑπολογίσουμε τὴν ζωὴ τῆς ἀνθρωπότητος, ὅπως τὴν ἀντι- 
λαμθανόμεθα σὲ 0 χιλιάδες χρόνια καὶ τὸν µέσο ἀνθρώπι- 
γο θἰο σὲ 63 χρόνια, τότε ἡ ζωὴ τοῦ ἀνθρωπίνου γένους κα- 
λύπτεται ἀπὸ 800 «γενεές». ᾽᾿Απὸ αὐτές: 

---Οἱ 6560 γενεὲς ἔζησαν σὲ σπήλαια. 

---Οἱ 180 δὲν γνώρισαν τὸν γραπτὸ λόγο. 

--Οἱ Τ04 δὲν ἐγνώριζαν τὸν ἔντυπο λόγο. 

---Οἱ Τ98 δὲν ἤξεραν τὸν ἠλεκτρικὸ κινητήρα. 

-Καὶ ὅλα τὰ ὑλικὰ ἀγαθὰ ποὺ χρησιμοποιοῦμε στὸν 
καθημερινό µας θίο, δημιουργήθηκαν ἀπὸ τὴν παροῦσα 800ἡ 
«γενεά». (Στοιχεῖα τοῦ "Αλθδιν Τόφλερ). 

"Ὅπως θλέπουμε οἱ ἱστορικὲς διαδικασίες ἐπιταχύνου- 
ται ἀπὸ γενεὰ σὲ γενεά. ᾽Αλλὰ εἰδικώτερα στὶς τελευταῖες 
δεκαετίες, ὃ ρυθμὸς αὐτῆς τῆς ἐπιταχύνσεως ἔχει χαταστῆ 
κυριολεχτικὰ Ὑγεωμετρικός. Ἡ ζωή µας ἀλλάζει μορφὲς 
καὶ οὐσία. 

--- Τὸ 1850 ὑπῆρχαν 4 πόλεις μὲ πληθυσμὸ ἄνω τοῦ 
ἑκατομμυρίου. 

-- Τὸ 1900 ἔγιναν 19. 

-- Τὸ 1960 ἔφθασαν τὶς 141. 

--- Τὰ στοιχεῖα τοῦ 1910 δείχνουν ὅτι ὁ ἁστικὸς πλη- 
θυσμὸς μεγαλώνει χατὰ θ/5ῷ χάθε χρόνο! Δηλαδὴ ὁ πλη- 
θυσμὸς τῶν πόλεων διπλασιάζεται κάθε 11] χρόνια!! Καἱ 
αὐτὸ θέθαια ἐπιφέρει τεράστιες χοινωνιχές, οἰχονομιχές, φυ- 
χολογικὲς καὶ πολιτικὲς ἐπιπτώσεις. (Στοιχεῖα τοῦ σὲρ 
Τζούλιαν Ζάζλυ) . 

-- Τὸ 1860 μὲ τὴν ἔναρξι τῆς θιομηχανικῆς ἔπανα- 
στάσεως, ὃ ἄνθρωπος χρησιμοποιοῦσε ὑπερδιπλάσια ποσὀ- 
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τητα ἐγεργείας ἀπὸ τὸν μέσον ὅρο ὅλων τῶν προηγουμένων 
αἰώνων. 

--Τὸ 1950, ἡ κατανάλωσις ἐγεργείας εἶχε δεχαπλα- 
σιασθῆ σὲ σχέσι μὲ τὸ 1860 καὶ ὑπερεικοσαπλασιασθῆ σὲ 
σχέσι μὲ τὶς παλαιότερες ἐποχές. (Στοιχεῖα τοῦ Ἴνδοῦ πυ- 
ρηνικοῦ φυσικοῦ Μπχάμπχα). 

Ἡ ἴδια ἐπιτάχυνσις τῆς ἐξελίξεως παρατηρεῖται σὲ 
ὅλους τοὺς τομεῖς ἀπὸ ἐχεῖνον τῶν γνώσεων ἕως τῆς θιοµη- 
χανιχκῆς παραγωγῆς καὶ ἀπὸ τῆς παιδείας ἕως τῶν µετα- 
φορῶν. "Αν ὑποθέσουμε ὅτι: 

--- Τὸ 1. μ.Χ. τὸ σύνολο τῶν ἀνθρωπίνων γνώσεων ἦταν 1. 

--Τὸ 1800 εἶχε γίνει 9. 

- Τὸ 1900 εἶχε γίνει 4. 

---Τὸ 1960 ἀνέθηκε στὸ 8. 

-- Τὸ 1910 πέρασε τὸ 16. (στοιχεῖα τῆς ΟΥΝΕΣΚΟ). 

-- Τὸ 1500, παρήγοντο, σ᾿ δλόκληρο τὸν κόσµο, 1000 
θιθλία τὸν χρόνο. 

- Τὸ 19600 ὁ ἀριθμὸς ἦταν 1000 θιθλία, τὴν ἡμέρα. 

Δηλαδὴ µέσα στὸ 1960 παρήχθησαν τόσα θιθλἰα, ὅσα 
παρήγοντο σὲ τέσσερις αἰῶνες. 

Τὸ πιὸ σημαντικὸ ὅμως εἶναι ὅτι ἡ ἐπιτάχυνσις τῆς 
ἐξελίξεως πραγματοποιεῖται κυρίως, στὶς ἤδη ἐξελιγμένες 
κοινωνίες. "Όσο µεγαλύτερη παραγωγἠ ἔχει µία χώρα, τὀό- 
σο περισσότερο τὴν αὐξάνει. "Όσο ὑψηλότερο θιοτικὸ ἐπί- 
πεδο ἔχει ἕνα Χράτος, τόσο περισσότερο τὸ ἀνεθάζει. Αὐτὸ 
ἀπὸ τὴν μιὰ πλευρὰ εἶναι «φυσικό», ἀφοῦ ἡ ἀνεπτυγμένη 
κοινωνία, διαθέτει περισσότερους τεχνιχοὺς καὶ ἐπιστήμο- 
γες, µεγαλύτερη οἰκονομικὴ καὶ παραγωγικἡ θάσι καὶ ἄρα, 
μπορεῖ νὰ κινηθῆ πρὸς τὰ ἐμπρὸς ταχύτερα ἀπὸ μιὰ καθυ- 
στερηµένη ἢ ἔστω λιγώτερο ἀνεπτυγμένη κοινωνία. "Όμως 
ἀνάγχην ἐπιταχύνσεως τῆς ἐξελίξεώς της, ἔχει ἀχριθῶς ἡ 
ὑπανάπτυκτη κοινωνία, ὄχι ἡ ἤδη προηγμένη. Καὶ τὸ γε- 
γονὸς ὅτι ἡ ὑπερταχεῖα χαὶ δλοένα ἐπιταχυνομένη ἐξέλιξις 
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πραγματοποιεῖται στὶς περισσότερες ἀνεπτυγμένες Χοιγωνίες 
ἔχει διπλᾶ ἀρνητιχὸ ἁποτέλεσμα: 

---Διευρύνει τὸ χάσμα ἀνάμεσα στὶς ἀνεπτυγμένες καὶ 
στὶς ὑπανάπτυκτες κοινωνίες, προκαλώντας τὴν ἀντίθεσι 
πλουσίων χαὶ φτωχῶν ἐθνῶν μὲ τὶς πολλαπλὲς ἐπιπτώσεις 
της στὶς διεθνεῖς σχέσεις. 

---"Δημιουργεῖ πιὸ περίπλοκα προθλήµατα στὶς ἂἄνεπτυ- 
Υμένες κοινωνίες ποὺ κχατὰ Κάποιο τρόπο πάσχουν ἀπὸ 
«ὑπέρμετρην ἀνάπτυξυ. 

Χαρακτηριστιχὸ στοιχεῖο γιὰ τὰ παραπάνω: 

--᾿Απὸ τὸ 1910 ὡς τὸ 1999, σὲ 29 χρόνια, ἡ διομηχα- 
νικὴ παραγωγὴἡ τῆς Γαλλίας εἶχε αὐξηθῆ κατὰ 0. 

---᾿Απὸ τὸ 1948 ὡς τὸ 1966, σὲ 17 χρόνια, αὐξήθηχε 
κατὰ 9906. 

-- Τὸ 19τ0, τὸ σύνολο τῶν θιομηχανοποιηµένων κοινω- 
νιῶν, εἶχε ρυθμοὺς παραγωγιχῆς ἀναπτύξεως ποὺ ἐσήμαι- 
γαν διπλασιασμὸ τῶν προσφεροµένων ἀγαθῶν σὲ 16 χρό- 
για] Δηλαδή ὁ ἄνθρωπος ποὺ γεννήθηχε τὸ 19Τ0, θὰ πε- 
ριθάλλεται τὸ 1986 μὲ διπλάσια ἄγαθὰ ἀπὸ ὅσα κατὰ τὴν 
γέννησί του. Καὶ ἂν οἱ ρυθμοὶ δὲν ἐπιταχυνθοῦν ἀκόμη πε- 
ρισσότερο, θά περιθάλλεται Ἑανὰ μὲ διπλάσια ἀγαθὰ ὅταν 
θὰ γίνη 90 χρονῶν. Καὶ στὰ 60 του θὰ περιθάλλεται ἀπὸ 
ἀγαθὰ 16 φορές περισσότερα ἀπὸ ὅσα χατὰ τὴν γέἐννησί 
του! Καὶ εἶναι εὐνόητο ὅτι αὐτὴ ἡ ἱλιγγιώδης αὔξησις τῆς 
ἀφθονίας καὶ τῶν εὐχκολιῶν θὰ ἔχη πολλὲς καὶ ποιχἰλες ἔπι- 
δράσεις στὸν τρόπο τῆς ζωῆς, τῆς σκέφεως καὶ τῆς συµπε- 
ριφορᾶς του. Γιατὶ δὲν ἀλλάζει ἁπλῶς ἡ ποσότης καὶ τὸ εἷ- 
δος τῶν τροφῶν ἢ τῶν ἑνδυμάτων ποὺ προσφέρονται. ᾿Αλ- 
λάζουν τὰ πάντα. Παράδειγμα: 

---Πρὶν 8.000 χρόνια ταχύτερο μέσον µεταχκινήσεως Ἱ- 
ταν τὸ χαραθάνι ἀπὸ χαμῆλες. Δηλαδή, 8 μίλια τὴν ὥρα. 

--Ἡρὶν 5.000 χρόνια, ἀνακαλύφθηκε τὸ ἱππήλατο ἄρ- 
μα. Ταχύτης 90 μίλια τὴν ὅρα. 
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---Πρὶν 90 χρόνια, φθάνουμε τὰ 100 μίλια τὴν ὅὥρα. 

---Πρὶν 40 χρόνια, εἴμαστε στὰ 400 μίλια. 

--- Πρὶν 20 χρόνια, ξεπερνοῦμε τὰ 800 µέλια. 

--- Πρὶν ἀπὸ 16 χρόνια ἀγγίζουμε τὶς 4000 μίλια. 

---Πρὶν ἀπὸ 10, πιάνουµε τὶς 18.000 μίλια τὴν ὥρα. 

Ἡ ἴδια μὲ γεωμετρικἡ πρόοδο ἐπιτάχυνσις τῆς ἐξελί- 
ξεως, παρατηρεῖται σὲ ὅλους τοὺς τομεῖς: Στὰ παραγόμενα 
ἀγαθά, στὴν ἀνέγερσι χατοιχιῶν, στὴν ἔκδοσι ἐντύπων, στὴν 
πραγµατοποίησι ἐφευρέσεων, στὴν συσσώρευσι πλούτου, 
στὸν πολλαπλασιασμὸ τῶν γνώσεων, στὴν αὔξησι τοῦ πλη- 
θυσμοῦ, στὴν Χατανάλωσι ἐγεργείας, στὴν µεταχίνησι ἀν- 
θρώπων. Σήµερα, μὲ τὶς δυνατότητες ποὺ ὑπάρχουν, οἱ 
ἐφευρέσεις ἐπιταχύνονται ἀσυγχρίτως γρηγορώτερα ἀπὸ ἅλ- 
λοτε. Καὶ ταυτόχρονα, μὲ τὰ µέσα καὶ τὶς ἀνάγχες ποὺ 
ὑπάρχουν, οἱ ἐφευρέσεις αὐτὲς ἐφαρμόζονται σχεδὸν ἁμέ- 
σως καὶ γνωστοποιοῦνται ταχύτατα. "Άλλοτε, ἡ κοινωνία 
ἔχανε αἰῶνες γιὰ νὰ «ἀφομοιώση» δηλαδἡ νὰ ἀναγνωρίση, 
γὰ παραδεχθῆ καὶ τελικὰ νὰ ἐφαρμόση μίαν ἐφεύρεσι ἢ 
ἀνακάλυψι. Μετὰ ἔχανε δεκαετίες. Τώρα. κάνει λίγα χρό- 
για ἢ μερικοὺς µῆνες. Καὶ μὲ τοὺς ἠλεκτρονικοὺς ἐγχεφά- 
λους ἡ δυνατότης πραγµατοποιήσεως νέων ἐφευρέσεων, διὰ 
τοῦ συγδυασμοῦ ἀναριθμήτων γνώσεων καὶ ἰδεῶν, διευρύνε- 
ται σχεδὸν στὸ ἄπειρον. Έτσι µεταθάλλεται ταχύτατα τὸ 
τεχνιχὸ ἀλλὰ καὶ τὸ φυσικό, τὸ κοινωνικὸ καὶ τὸ πνευµα- 
τικό, περιθάλλον τοῦ ἀνθρώπου. Μεταθάλλεται δηλαδὴ ὁλό- 
Ἀληρος ὃ τρόπος ποὺ ζεῖ, σκέπτεται χαὶ ἀντικρύζει τὸν κχὀ- 
σµο. Καὶ αὐτὸ γίνεται σχεδὸν καθημερινά, ὡς τὸ σημεῖο 
ποὺ ἡ ἵκανότης προσαρμογῆς τοῦ ἀνθρωπίνου ὀργανισμοῦ, 
γὰ σπάζη. 

Ἡ κάθε ἀνακάλυψις συνοδεύεται σχεδὸν ἀμέσως ἀπὸ 
τὴν ἐφαρμογὴ καὶ αὐτὴ ἀπὸ τὶς ἐπιπτώσεις της ποὺ μὲ τὴν 
σειρά τους ἐπιφέρουν νέες ἀγαχαλύψεις σὲ στὺλ ἁλυσιδωτῶν 
ἀντιδράσεων. 
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Οἱ ἴδιες ἀλλαγές δηλαδή, γεννοῦν ἄλλες ἀλλαγὲς καὶ 
ἐκεῖνες πάλι ἄλλες. “"Ἡ μᾶλλον, µία ἀλλαγή, προκαλεῖ µία 
ὁλόκληρη σειρὰ μεταθολῶν ποὺ ἡ χάθε µιά τους ἔχει σὰν 
συνέπεια καὶ ἀπὸ ἄλλη σειρὰ μεταθολῶν. "Έτσι, ἡ σύγ- 
χρονη καταναλωτκι] κοινωνία, εἶναι µία κοινωνία ἄλλα- 
γῆς, ποὺ διέπεται ἀπὸ ἕνα Χαινούργιο «νόµο». Τὸ νόµο τῆς 
συνεχοῦς ἐπιταχύνσεως τοῦ ρυθμοῦ τῆς ἱστορικῆς κινήσεως. 
Πορευόµεθα συνεχῶς. Στάσις δὲν Ὑίνεται πουθενά. Δὲν 
ὑπάρχει ἀνάπαυλα. Καὶ πολὺ περισσότερο, δὲν φαίνεται νὰ 
ὑπάρχη Χκανεγὸς εἶδος τέρμα ἢ καὶ σχοπὀς. Ὁ ἄνθρωπος 
μοιάζει νὰ χυνηγᾶ χίµαιρες ἄπιαστες. Ἡ ζωή του ἀπέθαλε 
θαθμιαῖα τὰ µόνιµα στοιχεῖα της. Ἡ πορεία του δὲν χαθο- 
δηγεῖται ἀπὸ κάποιον πολιτικὸν ἀστέρα. Τὸ ταξίδι του δὲν 
εἶναι µόνον ἰλιγγιῶδες εἶναι ἐπίσης καὶ ἀέναο, δίχως ἆγ- 
κυροθόλιο. "Όποτε ὃ ἄνθρωπος ἐπιχειρήση ν᾿ ἁρπαχθῆ ἀπὸ 
κάποιο σημεῖον ποὺ τὸ ἐκλαμθάνει σταθερὸ γιὰ νὰ µπορέ- 
ση νὰ πάρη ἀνάσα, ἁμέσως τὸν σπρώχνουν, τὸν πιέζουν, 
τὸν θιάζουν νὰ συνεχίση τὸν φρενήρη δρόµο του. Ένα δρὀό- 
µο ποὺ χατὰ θάθος διερωτᾶται μήπως εἶναι ἄσκοπος. Ὁλό- 
Ἀληρη ἡ σύγχρονη κοινωνία μὲ τοὺς θεσμούς της, τὰ Ἴθη 
της, τὶς ἰδέες της, τὸν πολιτισμό της ἔχει µία μορφ προ- 
σωρινότητος ποὺ χαταθάλλει τὸν ἄνθρωπο - µέλος της. Ἡ 
προσωρινότης, χαρακτηρίζει τὰ πάντα: οἴκονομί, μόδα, 
τέχνη, ἐπιστήμη, πολιτική. "Όλα. ἀλλάζουν: Ἰδέες, ϐε- 
σμοί, θιθλία, καθεστῶτα, ἐφευρέσεις, θεωρίες, χῶροι, ἄνθρω- 
ποι περνοῦν σὰν φευγαλέες εἰκόνες, σ᾿ ἕναν ἀτέρμονα χορὸ 
φανταστικὰ ἐπιταχυνομένης κινήσεως. 

Ὅλοι οἱ δεσμοί µας ἀποκτοῦν χαραχτῆρα παροδιχὀ: 
μὲ τοὺς συνανθρώπους µας, μὲ τὸ ἐπάγγελμά µας, μὲ τὶς 
ὀργανώσεις, μὲ τὶς ἰδέες, μὲ τὸν χῶρο. Στὶς ΗΠΑ λ.χ. κάθε 
χρὀνο ἀλλάζουν σπίτι, 36 ἕκατομ. ἄνθρωποι (1969). 

Ἡ µρευστότης τῶν οἰκονομικῶν, τεχνικῶν, ἐπιστημονι- 
κῶν, ἐπικοινωνιακῶν καὶ θιοτικῶν δεδοµένων, προκαιλεῖ ἆν- 
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τίστοιχη ρευστότητα τῶν Φψυχολογικῶν καὶ ἰδεολογικῶν 
φαινομένων ποὺ μὲ τὴν σειρά τους ἐπιφέρουν ρευστότητα 
στὶς κοινωνιχὲς καὶ πολιτικὲς καταστάσεις. Ἡ µεταθλητό- 
της ὅμως αὐτῶν τῶν Χχαταστάσεων ἐπιτείνει τὴν ρευστότη- 
τα τῶν συνειδήσεων, τῶν σκέψεων καὶ τῶν ἀντιδράσεων. 
"Ἔτσι φθάνουμε σ᾿ ἕνα φαῦλο χύχκλο γενικῆς καὶ συνεχοῦς 
ἁσταθείας. Ὁλόχληρη ἡ καταναλωτικὴ κοινωνία, εἶναι µία 
κοινωνία ἀφάνταστα εὐμετάθλητη, ἀσταθής, παροδική. Καὶ 
τὰ µέλη της, ποὺ γεύονται τοὺς καρπούς τῆς συνεχοῦς ἕξε- 
λίξεώς της, ὑποφέρουν ταυτόχρονα, ἀπὸ τὶς συνέπειες τῆς 
ἐλλείφεως ἑγὸς σταθεροῦ σημείου, ἑγὸς κέντρου θάρους, 
ἑγὸς ἀσφαλοῦς περιθάλλοντος. 
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9Η ΠΤΩΣΙΣ ΤΩΝ ΕΙΔΟΛΩΝ 


«Οἱ νέες γενεὲς πρέπει νὰ ἀφοσιωθοῦν 
στὴν τεχνικὴ. ἀντὶ γιὰ τὴν Λυρικὴ ποίησι, 
στὸ ναυτικὸ ἀντὶ γιὰ τὴν ζωγραφική, στὴν 
πολιτικὴ ἀντὶ γιὰ τὴν κριτικὴ τῆς γνώσε- 
ως). 

"ΟὌσβαλντ Σπέγκλερ 


“Ὁ ἄνθρωπος ἔχει τὴν τάσι νὰ σχέπτεται μὲ σχήματα. 
Βάζει τὴν ζωὴ µέσα σὲ χαλούπια, σχηματικά, αὐθαίρετα, 
ἀλλὰ θολικἀ. Αὐτὸ τὸ ἔχανε πάντοτε ἐπειδὴ τὸν διευκολύ- 
γει. Ἠέθδαια, στὴν πραγματικότητα ἔτσι, ἀπομονώνει ὡρι- 
σµένα µόνον ἀπὸ τὰ ἀναρίθμητα φαιγόµενα τῆς ζωῆς, τὰ 
γενιχεύει αὐθαίρετα καὶ διὰ τῆς ἀφαιρέσεως καταλήγει σ᾿ 
ἕνα δόγµα. 

Ὁ «...ισμὸς» δὲν ἔχει καὶ µεγάλη σχέσι μὲ τὴν ζωή. 
Γιατὶ αὐτὴ εἶναι πολυµέρεια ἐνῶ τὸ δόγµα εἶναι µονοµέ- 
ρεια. Ἡ ζωὴ εἶναι διάλογος, ἐνῷ τὸ δόγµα εἶναι μονόλογος. 
Ἡ ζωὴ εἶναι ἀνοικτὸ σύμπαν μὲ διαπλασσόμενη Ἱστορία, 
ἐγῶ τὸ δόγµα εἶναι ἕνα κλειστὸ σύμπαν μὲ ὑποθετιχὰ προ- 
χαθωρισμένην ἱστορία. 

Όμως, αὐτὴ ἡ τυποποίησις, αὐτὸς ὁ δογµατισµός, εὖ- 
κολύνει τὸν ἄνθρωπο. "Απλοποιεῖ τὴν ζωή. Τὴν ἅπλου- 
στεύει, τὴν τακτοποιεῖ σὲ εὔχρηστα συρταράκια. Καὶ ἆνα- 
θέτει σ᾿ ἕνα «ἱερατεῖο» (τοὺς ἀρχηγοὺς) νὰ διαφυλάσση µο- 
γοπωλιαχὰ καὶ νὰ ἑρμηνεύη κατ ἀποχλειστιχότητα αὐτὸ 
τὸ «ἱερὸ» καὶ «ἀπαραδίαστο» δόγμα. Οἱ ἡγέτες ἐγεργοῦν ἓν 
ὀνόματι αὐτοῦ τοῦ δόγµατος. Κι ἔτσι αὐτός, ὃ «πιστός» 6ρί- 
σκει τὴν θολή του, τὴν ἀνάπαυσί του. 

Αὐτὴ ἡ πραχκτικἡ ἴσχυε πρὶν λίγες δεκαετίες. Σήµε- 
ρα ὅμως δὲν μπορεῖ πλέον νὰ ἰσχύη. Σήμερα τὰ δόγµατα 
ἔχουν ξεπεραστῆ. Φυσιχὰ πάντοτε ὑπῆρχε διαφορὰ μεταξὺ 
τῶν ἀκχινήτων δογμάτων καὶ τῆς ἐν κιγήσει ζωῆς. ᾽Αλλὰ 
σήµερα, ἡ διαφορὰ αὐτὴ ἔχει μεγαλώσει ἀφάνταστα. "Έχει 
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ίνει ἀντίθεσις, ἔχει μετατραπῆ σὲ ἀληθινὸ χάσμα. Γιατὶ 
σήµερα ἡ ζωὴ ἀναπτύσσεται μὲ ἱλιγγιώδη ταχύτητα. Οἱ 
γνώσεις συσσωρεύονται μὲ πρόοδο γεωμετρική. Ἡ πολυµέ- 
ρεια, τὸ πολυσύνθετο τῆς ζωῆς δὲν ἔχει ἁπλῶς αὐξηθῆ, 
ἔχει πολλαπλασιασθῆ. Γι αὐτὸ τὰ δόγµατα, ποὺ εἶναι ἀπὸ 
τὴ φύσι τους στατικά, ἀχίνητα, ἀπολιθωμένα, δὲν μποροῦν 
νὰ συλλάθουν καὶ νὰ ἐκφράσουν τὴν ζωὴ οὔτε κὰν μερικῶς, 
ἢ γιὰ ἕνα ὠρισμένο χρονιχὸ διάστηµα ὅπως χατώρθωναν 
ἄλλοτε. 

Αὐτὸς ποὺ πιστεύει σ᾿ ἕνα δόγµα Χκρατᾶ στὰ χέρια 
του ἕνα µόνο «χλειδύ καὶ μ᾿ αὐτὸ προσπαθεῖ νὰ ἀνοίγη ὅλες 
τὶς πόρτες, ὅσες δὲν ἀνοίγουν (καὶ εἶναι πολλὲς) τὶς ἀφή- 
νει Χλειστέ. Δὲν θλέπει δηλαδὴ ὁ δογµατιστὴς ἀπὸ τὴν 
ζωὴ παρὰ µόνον μεριχὲς πλευρές της. Αὐτὲς ποὺ ταιριάζουν 
στὸ δόγµα του, στὸν «...ισμό» του. Τὶς ὑπόλοιπες, τὶς ὑπο- 
τιμᾶ ἢ καὶ τὶς ἀγνοεῖ. Δηλαδὴ φορᾶ παρωπίδες. Σήµερα 
ὅμως οἱ παρωπίδες δὲν εἶναι πιὰ δυνατὀν, νὰ Ὑίνουν ἄνε- 
χτές. "Ἔτσι ζοῦμε τὴν χατάρρευσι τῶν δογμάτων. Τὰ εἴδω- 
λα πέφτουν. Οἱ ἀρχαῖοι «θεοὶ» πεθαίνουν. 

"Ὅλα τὰ δόγµατα ποὺ γεννήθηκαν τὸν περασμένο αἱῶ- 
να, ποὺ ταν κατ ἐξοχὴν ὁ αἰώνας τῶν δογμάτων, ἔχουν 
σήµερα ξεπεραστῆ. Ἀρεωχόπησαν καὶ καταρρέουν. Ὅ ὑλι- 
σµός, ὁ ντετερμινισµός, ὁ ὀρθολογισμός, ὁ θετιχισµός, ἡ αἰσθη- 
σιοχρατία, τίποτε δὲν ἄντεξε στὴν φοθερὴ κριτικὴ τοῦ 
αἰῶνα µας. Τὸ ἴδιο ἰσχύει καὶ γιὰ τὰ πολιτικὰ δόγματα: 
σοσιαλισμός, Χλασικὸς φιλελευθερισμός, µαρξισµός, ἆναρ- 
χισµός, ἀλλὰ καὶ τὰ νεώτερα, (φασισμός, ἐνθικοσοσιαλισμός, 
λενινισµός, τροτσκισμός, μαοϊσμὸς) ὅλα ξεπεράστηκαν κατὰ 
τρόπο ἀθεράπευτο. Ἡ ἀντίθεσίς τους πρὸς τὰ πράγματα, 
πρὸς τὴν ζωή, ἔγινε πολὺ χτυπητή, πολὺ φανερὴ ὥστε νὰ 
ἐπιθιώσουν. 

Τὸ τέλος τῶν δογμάτων, τὁ θλέπουμε Χαλύτερα στὴν 
πρακτικἡ πολιτικὴ ζωή, ὅπου γεννᾶ διάφορα «παράδοξα» 
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φαινόμενα. Ἑλέπουμε λ.χ. ἀριστερὲς σοσιαλιστιχὲς χυθερ- 
γήσεις, στὴν ᾽Αγγλία, στὴν Γερμανία καὶ ἀλλοῦ, οἱ ὁποῖες 
ἐφαρμόζουν Ἀκλασικῶς, «καπιταλιστικὸ» καὶ ὄχι σπάνια 
«ἀντεργατικὸ» πρόγραµµα. Καὶ θλέπουµε! ἐπίσης δεξιὲς χυ- 
θερνήσεις, ποὺ χάνουν «ἀγοίγματα πρὸς τ᾽ ἀριστερά». "Όλα 
αὐτὰ ὀφείλονται στὸ γεγονὸς ἀκριθῶς ὅτι τὰ δόγματα δὲν 
εἶναι πλέον παρὰ ἁπλὲς ὁρολογίες, ἠχηρὲς φρασεολογίες, 
κενὰ σχήματα, ποὺ δὲν μποροῦν νὰ δεσμεύουν τὴν ζωή. 

ἨΜποροῦμε νὰ ποῦμε χωρὶς ὑπερθολὴ ὅτι, κανένα πολι- 
τικὸ κόμμα σήµερα, στὴν ἐποχή µας, δὲν μπορεῖ νὰ πραγµα- 
τοποιῄση τὸ πρὀγραμµά του. Καὶ τοῦτο ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὴν 
θέλησίἰ του. ᾿Αχόμη καὶ ἂν ἔχη ὅλη τὴν θέλησι καὶ τὴν κα- 
λὴ πίστι νὰ ἐφαρμόση, τὸ δόγμα ἀπὸ τὸ ὁποῖο ἀντλεῖ τὸ κῦ- 
ρος του, πάλι ὅταν θρεθῆ στὴν ἐξουσία δὲν τὸ κάνει. Γιατὶ 
τὸ πρόγραµµα ποὺ προέρχεται ἀπὸ ἕνα δόγµα εἶναι ξεπε- 
ῥρασμένο πρὶν ἀρχίση νὰ ἐφαρμόζεται Διότι αὐτὸ τὸ πρὀ- 
γραµµα, εἶναι μιὰ προδέσµευσις τῆς ζωῆς. Εἶναι µία προε- 
ξόφλησις τοῦ μέλλοντος! ᾽Αλλὰ ἡ ζωὴ χαὶ τὸ μέλλον στὴν 
ἐποχή µας, εἰδιχῶς, μὲ τοὺς ὑπερεντατιχοὺς ρυθμοὺς χινή- 
σεως ποὺ τὴν διακρἰνουν, εἶναι ἀδύνατον νὰ προδεσμευθοῦν. 
Ἐἶναι ἀδύνατον οἱ σύγχρονες ἐξελίξεις νὰ χωρέσουν στὰ 
πλαίσια ἑγὸς δογματικοῦ προγράµµατος, μιᾶς στατικῆς Υοη- 
τικῆς «προχατασχευῆς». 

"Ἔτσι φτάσαμε, σὲ µία ἰδιότυπη Χατάστασι. Ἡ σύγ- 
χρονη ζωὴ δὲν ἀνέχεται τὰ δόγµατα. ᾽Αλλὰ οἱ παλαιότεροι, 
ἐξαχολουθοῦν νὰ πιστεύουν ἢ νὰ ὑποκρίνωνται ὅτι πιστεύουν 
σ᾿ αὐτά, ἐνῶ οἱ νεώτεροι πιὸ τολμηροἰ,περισσότερο ἀδέσμευ- 
τοι ἔναντι τοῦ χθές, λιγώτερο ὑποκριταί, ἐξεγείρονται ἔναν- 
τίον τῶν δογμάτων. ᾿Αποτέλεσμα, δύο συγκρούσεις: Μία 
σύγχρουσις γενεῶν καὶ µία σύγχκρουσις τῆς ρευστῆς ζωῆς 
πρὸς τὰ ἀχίνητα δόγµατα. 

Αλλά, συνέθη τὸ ἑξῆς: ᾽᾿Απὸ σφάλμα τοῦ μυαλοῦ µας, 
ταυτίσαµε τὰ δόγµατα μὲ τὰ ἰδεώδη. Γι αὐτὸ δὲν δώσαμε 
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στοὺς νέους ἰδεώδη καὶ ἐπιμένουμε νὰ τοὺς προτείνουμε 
δόγματα. Ἔτσι οἱ νεώτεροι ἐνῶ θέλουν νὰ ἐξεγερθοῦν ἔναν- 
τίον τῶν δογμάτων, ἐξεγείρονται στὴν πραγματικότητα ἀπὸ 
παρεξήγησι ἐναντίον τῶν ἰδεωδῶν. Καὶ ὅμως: ἄλλο πρᾶ- 
Ύμα εἶναι τὸ Δόγμα καὶ ἄλλο τὸ ᾿Ἰδεῶδες. Δὲν ἔχω ἕνα 
Δόγμα, σηµαίνει ὅτι δὲν προδεσμεύω τὸ πνεῦμα µου σὲ ἕνα 
ὠρισμένο τρόπο σκέψεως, δὲν υἱοθετῶ µία µόνο σχοπιὰ γιὰ 
τὸ ἀντίκρυσμα τοῦ χόσμου. Δὲν σηµαίνει ὅμως ὅτι δὲν ἔχω 
καὶ Ἰδεώδη. Ἰδεῶδες, εἶναι ἕνας ἀἁπώτερος σκοπὸς καὶ τὸ 
πνεῦμα μὲ τὸ ὁποῖο προσπαθῶ νὰ ἐπιτύχω τὴν πραγµάτωσί 
του. Αρα, ἕνα ἄτομο, ἕνα κίνημα, ἕνα ἔθνος, µία ὁμάδα 
ἐθνῶν, μποροῦν νὰ ἔχουν Ἰδεώδη (δηλ. ἀπώτερους σκοποὺς 
καὶ ἕνα πνεῦμα, πραγματώσεώς των) χωρὶς νὰ ἔχουν Δό- 
γµα. Τὰ Ἰδεώδη, δὲν εἶναι ὑποχρεωτικὸ νὰ θγαίνουν µέσα 
ἀπὸ ἕνα σύνολο ἀχάμπτων ἀρχῶν, ποὺ ἀποτελοῦν τὸ Δόγμα. 

Ἐμεῖς ὅμως, κάναμε τὸ σφάλμα νὰ ταυτίσουµε τὶς ἔν- 
γοιες Δόγμα καὶ Ἰδεῶδες. "Έτσι, ἡ νεολαία ποὺ ὀρθῶς 
ἐξεγείρεται σήµερα ἐναντίον τῶν δογμάτων ποὺ ἔχουν ξε- 
περαστῆ, χάνει τὸ λάθος νὰ ἐξεγείρεται ταυτόχρονα καὶ 
ἐναντίον τῶν ἰδεωδῶν. Γι αὐτό, ἡ ἀντιδογματικὴ νεολαία 
κατήντησε μιὰ νεολαία χωρὶς ἰδεώδη καὶ χωρὶς πίστι. Νό: 
µισε ὅτι ἀντιδογματισμὸς θὰ πῆ ἀπιστίαὶ 

Μ΄ αὐτὸν τὸν τρόπο, δημιουργήθηκε ἕνα «χενὸ πίστεως», 
µέσα στὸ ὁποῖο μπόρεσε νὰ φυτρώση ὁ σπόρος τῆς ἄναρ- 
χίας, τοῦ μηδενισμοῦ, τοῦ γενικοῦ καὶ ἀπόλυτου ἀρνητι- 
σμοῦ. Ἡ νέα Ὑενεά, στὶς προηγμένες χῶρες, συνειδητοποιεῖ 
τὸ ξεπέρασµα τῶν δογμάτων, ἀλλὰ δὲν μπορεῖ νὰ θρῆ ἀπάν- 
τησι στὶς ἀγησυχίες της οὔτε καὶ ἵκανοποίησι στὴν ἔπιτα- 
κτιχκὴ ἀνάγχη ποὺ νοιώθει χάθε νέος νὰ πιστέψη. ᾿Απὸ ἐχεῖ 
καὶ τὸ χάος τῶν συνειδήσεων, ἡ ἰδεολογικὴ σύγχυσις, ἡ ᾱ- 
πόγγωσις τῆς ἀπιστίας καὶ ὁ στεῖρος ἀρνητισμὸς ποὺ χαρα- 
κτηρίζουν µία μερίδα τῆς δυτικῆς νεολαίας. 

Ἡ κρίσις ὅμως μιᾶς κοινωνίας ἔχει πάντοτε σὰν ὑπο- 


ττ 


προϊὸν «ἰδεολογίες» ποὺ ἀπευθύνονται στὶς μᾶζες τῶν δυσα- 
ρεστηµένων καὶ τῶν ἀνησύχων. Ἡ ἀντίδρασις πρὸς µία χα- 
τάστασι ποὺ παρουσιάζει πολλὲς ἀρνητικὲς ὄψεις, γεννᾶ µε- 
σαιωνικὰ δόγµατα, μυστιχκιστικὰ ὁράματα, μαγνητικὲς ὑπο- 
σχέσεις καὶ δημιουργεῖ τὸ πρόσφορο ἔδαφος γιὰ τὶς «χοσµμο- 
θεωρίες» ποὺ περικλείουν αὐτὰ τὰ στοιχεῖα. "Ετσι λ.χ. ἡ 
ἀντίδρασις στὶς χακὲς πλευρὲς τῶν πρώτων σταδίων τῆς 
θιομηχανικῆς κοινωνίας, Ὑέννησε τὸν μαρξισμό, µία µε- 
σαιωνικὴ «ἰδεολογία» δογματικἡ καὶ μυστικιστική, γεμάτη 
ὁράματα καὶ μαγνητικὲς ὑποσχέσεις. 

Μήπως λοιπὸν ἡ Χρίσις τῆς καταναλωτικῆς κχοινωνίας 
γίνη αἰτία νὰ ἐμφανισθῇ κάποιο παρόμοιο δόγµα; Μήπως 
ἔφθασε ἡ στιγμὴ νὰ παρουσιασθῆ µία νέα ἐγοποιητικὴ «ἶδεο- 
λογία» δογματικοῦ τύπου; 

Ἡ προοπτικὴ αὐτὴ δὲν φαίνεται πιθανή. Ἡ ἐπιστήμη, 
ἡ τεχνολογία, ἡ µόρφωσις, δὲν εὐνοοῦν τὴν ἐμφάνισι χκαθο- 
λικῶν στατικῶν «κοσμοθεωριῶν». ὍὉ καιρὸς τῶν ἀπολύτων 
δογμάτων πέρασε. Καὶ μποροῦμε νὰ ἐλπίσουμε ὅτι πέρασε 
χωρὶς ἐπιστροφή. Οἱ δογματικὲς ἰδεολογίες δίνουν ἀφηρημέ- 
γες ἀπαντήσεις σὲ μεγάλα μὴ συγκεκριµένα προθλήματα. 
Ἐνῶ τώρα, τὰ προθλήµατα εἶναι μεγάλα, ἀλλὰ καὶ συγχε- 
χριµένα. Καὶ ἀπαιτοῦν ἀἁπαντήσεις ρεαλιστικές. 

Ἡ ἈΧρίσις ὅμως, μοιραῖα, γεννᾶ ἴδέες γιὰ τὴν ἄντιμε- 
τώπισί της. Μία ἰδεολογία γιὰ τὸ ξεπέρασμα τῆς χρίσεως 
εἶναι ἀναγκαία. "Όμως αὐτὴ ἡ ἰδεολογία ἐπιθάλλεται νὰ 
εἶναι θετιχἡ καὶ δημιουργική. Δηλαδή, πρέπει νὰ εἶναι δια- 
λεκτικὴ ---ἄντιδογματικὴ καὶ εὐέλικτη--- ἀντιστατική. Νὰ 
μὴ ἀποτελῆ ἕνα χλειστὸ Σύμπαν μὲ ἄκαμπτες «αἰώνιες» θέ- 
σεις - δόγµατα, ἀλλὰ ἕνα σύμπαν ἀνοικτὸ μὲ ἀρχὲς - ἰδεώ- 
δη. Μὲ ἄλλους λόγους σήμανε ἡ ὥρα γιὰ μιὰ ἰδεολογία (ἢ 
γιὰ ἰδεολογίες) ποὺ νὰ ἀνταποχρίνεται στὸ παρὸν ἐπίπεδον 
πνευματικῆς ὡριμότητος τῆς ἀνγθρωπότητος. Δὲν ζοῦμε στὴν 
ἐποχὴ τῶν οὐτοπικῶν μεσαιωνικῶν δογμάτων. "Όμως, ἔχο- 
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µε, περισσότερο ἀπὸ ἄλλοτε, ἀνάγκη ἀπὸ ἁγνὸ καὶ δραστη- 
ριοποιητικὸ ἰδεαλισμό. ἹΚαὶ αὐτὸ θὰ προκύψη τελικὰ µέσα 
ἀπὸ τὶς ἀντιφατικὲς ζυμώσεις χαὶ τὶς ἐκ πρώτης ὄψεως συ- 
χνὰ ἀρνητιχὲς τάσεις τῆς ἀνυπόμονης νεολαίας. 
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10.ΤΟ ΤΕΛΟΣ ΤΗΣ ΟΥΤΟΠΙΑΣ 


"Ὅσο καὶ νὰ φαίνεται παράξενο χαὶ νὰ φαντάζη κάπως 
σὰν παραδοξολογία, εἶναι γεγονὸς πραγµατικὀ, ὅτι ἡ σηµε- 
ρινἠ ἀναταραχὴ στὶς προηγμένες χῶρες τῆς Δύσεως, ὀφεί- 
λεται ὣς ἕνα ἀξιόλογο θαθµό, στὸ ξεπέρασµα τοῦ χοµµου- 
γισμοῦ. Ὅ χομμουνισμὸς ἔπαψε πιά, ἀπὸ τὰ ἴδια τὰ πράγµα- 
τα, στὶς ἀνεπτυγμένες δυτικὲς κοινωνίες, νὰ ἀποτελῆ ὄργα- 
γο ἐπαναστατικῆς ἄντικονφορμιστικῆς κριτικῆς. Καὶ ἀχόμη 
περισσότερο, ἔπαψε νὰ ἀποτελῆ ἕνα ἑλκυστικὸ ὅραμα, μιὰ 
σαγηνευτιχἡ ὑπόσχεσι γιὰ τὸ µέλλον. Ἡ ἀποτυχία του εἷ- 
γαι κατάδηλη γιὰ τὸν ἀληθινὰ σύγχρονο ἄνθρωπο. 

Αὐτός, θλέπει τὸν χομμουνισμὸ σὰν ἀπηρχαιωμένη θεω- 
ρία, σὰν ἐπιθίωσι τοῦ παρελθόντος, σὰν τὸ ὑπόλειμμα μιᾶς 
ἄδοξα ναυαγισµένης οὐτοπίας. Γιὰ τὸν νέο τῆς Δύσεως, ὁ 
κομμουνισμὸς εἶναι κονφὸρμ, καὶ κατεστημένο. Εΐναι τάσις 
ἀποεπαναστατικοποιηµένη καὶ ἀντιδραστική. Είναι ἄρχαιο- 
λογία. Καὶ τούτη ἡ διαπίστωσις στρέφει τὸν δυτικὸ φοιτη- 
τὴ πρὸς ἄλλα ἐπαναστατιχὰ ρεύματα, πιὸ αὐθόρμητα, πιὸ 
ἀνοργάνωτα, πιὸ ἀνεύθυνα καὶ γι αὐτὸ ἀναρχομηδενιστικά. 

Τὸ ξεπέρασµα τοῦ χομμουνισμοῦ συνδέεται μὲ τὸ γενικὸ 
ξεπέρασμα τῶν δογμάτων, τῶν «ἰσμῶν». Ἐΐναι καὶ ὁ χομµου- 
γισμὸς ἕνα δόγµα. Καὶ ὅπως χαὶ τὰ ἄλλα φιλοσοφικά, χοι- 
γωνικὰ ἢ πολιτικὰ δόγματα τοῦ περασμένου αἰῶνος, ξεπε- 
ῥάστηκε χι) αὐτός. 

"Ὅλα τὰ πολιτικὰ δόγματα ποὺ γεννήθηκαν μετὰ ἀπὸ 
τὴν Γαλλικἡὴ Ἐπανάστασι, σήµερα, μὲ τὴν παλαιὰ τὴν ἆρ- 
χιχή τους µορφή, εἶναι ξεπερασμένα. Αὐτὸ περισσότερο 
ἰσχύει γιὰ τὸν Χομμουνισµό. Διότι, περισσότερο ἀπὸ ὅποιο 
ἄλλο πολιτικοκοινωνικὸ κίνημα, ὃ κομμουνισμὸς εἶναι δό- 
Ύμα. Καὶ ἐπίσης περισσότερο ἀπὸ ὅποιο ἄλλο χίνηµα ἔχει 
ἀρνηθῆ στὴν πράξι, τὸ δόγμα ποὺ διακηρύσσει στὰ λόγια. 
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Ἕλλλοτε ὃ χομµουνισµός, ἦταν ἡ Ἐπανάστασις. "Ἠταν 
τὸ ὄνειρο τῆς νέας χοινωνίας, τῶν δικαίων, τῆς κοινωνίας 
τῶν ἴσων. 

"Ἠταν ἡ γῆ τῆς Ἐπαγγελίας. "Όποιος ἠρνεῖτο τὸ χα- 
τεστηµένο, ὅποιος ἀπέρριπτε ὅλα τὰ καθιερωμένα, ὅποιος 
ἔγοιωθε µέσα του μιὰ ἐπανάστασι, αὐτὸς κατὰ κανόνα, πή- 
Ύαινε στὸν κομμουνισμό. 

ὍὉ τελευταῖος ἦταν τὸ καταφύγιο γιὰ ὅλους τοὺς «ὦρ- 
γισμένους» ὅλους τοὺς ἐπαναστατημένους, ὅλους τοὺς ἀντι- 
κονφορµιστάς. 

Σήµερα, πιά, δὲν εἶναι ἔτσι. Καὶ δὲν εἶναι, διότι ὁ χομ- 
μουνισμὸς ἔπαφε νὰ εἶναι ὅραμα µακρυνὀ, οὐτοπία, τοπο- 
θετηµένο στοῦ μέλλοντος τὰ θάθη. Σήµερα εἶναι πρᾶξις. 
Ἔχουμε ἤδη πίσω µας ὄ9 χρόνια σοθιετικοῦ καθεστῶτος. 
Καὶ ὃ μισὸς αὐτὸς αἰώνας χομμουνιστικῆς πρακτικῆς, ἀπέ- 
δειξε, ὅτι μὲ τὸν κομμουνισμὸ δὲν μποροῦμε νὰ φτάσουμε 
στὴν κοινωνία τῶν. ἴσων, τῆς δικαιοσύνης, τῆς εἰρήνης καὶ 
τῆς ἐλευθερίας. Τὰ ἐγκλήματα ποὺ χαρακτηρίζονται πονη- 
ῥρότατα σὰν «σταλινιχὰ» τὸ «τεῖχος τῆς χαταισχύνης», ἡ Τσε- 
χοσλοδακία τοῦ 1968, ἡ Οὐγγαρία τοῦ 19566, οἱ διενέξεις 
μεταξὺ χομμουνιστικῶν κρατῶν, ἀποδεικνύουν ὅτι ὁ κχομ- 
μουνισμὸς δὲν φέρνει οὔτε τὴν εὐτυχία, οὔτε τὴν πρὀοδο, 
οὔτε τὴν εἰρήνη. 

"Ὅλα αὐτὰ ἔδιωξαν τοὺς ἀληθινὰ ἐπαναστατημένους, 
τοὺς πραγματικὰ ὠργισμένους τοὺς συνεπεῖς ἄντικομφορμι- 
στὰς καὶ πρὸ πάντων τοὺς νέους ἀπὸ τὸν κομμουνισμό. Στὶς 
προηγμένες κοινωνίες τῆς Δύσεως τουλάχιστον, ὅπου ὃ χομ- 
μουνισμὸς δὲν μπορεῖ πλέον ν ἀπαντήση στὰ χαυτὰ ἐρωτή- 
µατα τῶν ἀνθρώπων καὶ νὰ ἴκανοποιήση τὰ νέα τους αἰτή- 
µατα, ἡ νέα γενεὰ ἀπομακρύνεται ὁλοένα καὶ περισσὀτε- 
ρο ἀπὸ αὐτόν. Οἱ νέοι τοῦ γυρίζουν τὶς πλάτες τους. Δὲν 
θρίσκουν σ᾿ αὐτὸν οὔτε τὴν λύτρωσι, οὔτε τὸ διέξοδο ἀπὸ τὰ 
ἄγχη τους. 
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Ἐἶναι γεγονὸς χαρακτηριστικὸ τῆς ἐποχῆς µας ὅτι ὃ 
κομμουνισμὸς εἶναι ὁ πιὸ ξεπερασμένος ἀπ ὅλους τοὺς 
«...ισμούς». Αλλά, ἡ τάσις τοῦ ἀντιχονφορμισμοῦ, ἡ διάθε- 
σις τῆς χριτικῆς, ἡ δυσαρέσκεια κατὰ τοῦ κατεστημένου, τὸ 
ὅραμα τῆς ἐπαναστάσεως, ὅλα αὐτὰ δὲν ξεπεράστηκαν µα- 
ζὺ μὲ τὸν χομµουνισµὀ. Ἐξακολουθοῦν νὰ ὑπάρχουν καὶ πάν- 
τοτε θὰ ὑπάρχουν, ἀφοῦ ἀπὸ καμμιὰ κοινωνία καὶ ἀπὸ χαμ- 
μιά ἱστορικὴ ἐποχὴ δὲν θὰ λείψουν οἱ ἐπαναστατημένοι, οἱ 
δυσαρεστημένοι, οἱ ὀνειρευόμενοι τὸ χαλύτερο μὲ τὸν τρόπο 
τους. 

Αὐτοί, ὣς χθές, στὴ µεγάλη πλειοψηφία τους πήγαιναν 
στὸν κομμουνισμό. Τώρα οἱ σύγχρονοι ἀντικονφορμισταὶ δὲν 
πηγαίνουν. Ὁ κομμουνισμὸς δὲν ἰκανοποιεῖ τοὺς ὠργισμέ- 
γους τῆς ἐποχῆς µας. 

Ὁ κχομμουνισμὸς ὅμως, ἐγέτασσε τοὺς ὀπαδούς του µέσα 
στὰ πλαίσια ἑνὸς μονολιθικὰ ὠργανωμένου κόμματος. Τοὺς 
ὑπέθαλλε σὲ αὐστηρὴ πειθαρχία. Καὶ τοὺς ὡδηγοῦσε σὲ 
δρᾶσι, ὑπομονετική, µεθοδική, συστηματική. "Ἠταν µία 
«προγραμματισμένη ἐπανάστασι» ποὺ ἐδάμαζε τὴν ὀργὴ 
τῶν πιστῶν της. Σήµερα, ἐπειδὴ μετὰ ἀπὸ τὸ ξεπέρασμα τοῦ 
χομμουνισμοῦ, δὲν πρόθαλε στὸν ὁρίζοντα κάποιος ἄλλος ὠρ- 
γανωμένος ἀντικονφορμισμός, ἕνας ἱεραρχημένος ἔπαναστα- 
τισµός, οἱ ἐχθροὶ τοῦ κατεστημένου, μένουν στὸ αὐθόρμητό 
τους. Έτσι ξεσποῦν σὲ ἡφαιστειακὲς ἐκρήξεις χωρὶς προ- 
σχεδιασμὸ καὶ χωρὶς συστηµατικὴ µεθοδική. Εναι οἱ ἀνεύ- 
θυνοι ὠρχισμένοι. Εἶναι αὐτοὶ ποὺ σηκώνουν τὶς μαῦρες ση- 
μαῖες στὰ Πανεπιστήμια χωρὶς νὰ γνωρίζουν ἐντελῶς τὸ 
γιατί. Εἶναι αὐτοὶ ποὺ ὑψώνουν ὁδοφράγματα χωρὶς νὰ ξέ- 
ρουν χαλὰ - καλὰ τί γυρεύουν. Εἶναι αὐτοὶ ποὺ Χαταστρέ- 
φουν χωρὶς νὰ νοιάζωνται διόλου γιὰ τὸ τί θὰ προχκύψη µέ- 
σα ἀπὸ τὸ χάος ποὺ προχαλοῦν. Εΐναι οἱ νέοι ποὺ φθά- 
γουν στὴν διαδήλωσι μὲ τὸ Ι.Χ. αὐτοχίνητό τους, ἔχοντας 
στὴν τσέπη τους τὰ ἀμερικανικὰ τσιγάρα χαὶ οἱ ὁποῖοι θὰ 
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πᾶνε μετὰ τὴν διαδήλωσι νὰ χορέφουν στὴν «υτισκοτὲχ» πί- 
γοντας οὐίσκυ ἢ τζίν. Αὐτοὶ οἱ νέοι μὲ τὰ μακρυὰ μαλλιά, 
αὐτὰ τὰ κορίτσια μὲ τὰ παντελόνια στὴν διαδήλωσι φωνά- 
ζουν «Χὸ 'Τσὶ Μίγχ» ἡ «Μάο ἢ «Γκεθάρα». Στὴν πραγµα- 
τιχότητα θέθαια αὐτοὶ οἳ καλοζωϊσμένοι κομφοὶ νεαροὶ δὲν 
πιστεύουν στὸ χοινόθιο τοῦ Μάο, οὔτε νομίζουν ὅτι ὃ τρό- 
πος ζωῆς τῶν Βιετχὸγκ εἶναι ἰδεώδης. Τότε; Τότε ἁπλού- 
στατα πετοῦν αὐτὲς τὶς «μαγικὲς λέξεις» σὰν σφαῖρες γιὰ νὰ 
προκαλέσουν τὸ κατεστημένο. Σκέπτονται: «Τί θὰ κάνη 
περισσότερο ἀπὸ ὅτι δήποτε ἄλλο τοὺς χαθηγητάς µας νὰ 
ἀγανακτήσουν; Τί θὰ χάνη τοὺς γονεῖς µας νὰ τραθήξουν 
τὰ μαλλιά τους; ὍὉ Χὸ Τσὶ Μίνχ: Λοιπὸν θὰ φωνάξουμε 
“ζήτω ὁ Χό”». 

Κάποιος ᾽Αμερικανὸς δημοσιογράφος ἔγραψε τελευταῖα: 
«Θέλετε νὰ κάνετε τοὺς νέους νὰ χόφουν τὰ μαλλιά τους; Εἷ- 
ναι πολὺ εὔχολο. Δὲν ἔχουν παρὰ νὰ ἀφήσουν μακρυὰ µαλ- 
λιά, ὁ Νίξον καὶ οἱ καθηγηταἰ τους». 

Πρόχειται δηλαδ γιὰ καθαρὸ καὶ ἀρκετὰ παιδικὸ ἀρ- 
γητισµὀ. Καὶ αὐτὸ ὅσο καὶ νὰ φαίνεται παράδοξο, ὀφείλε- 
ται χατὰ μέγα µέρος χαὶ στὸ ξεπέρασμα τοῦ κομμουνισμοῦ. 

Ὁ κχομμουνισμὸς σήµερα ἀπὸ πλευρᾶς ἰδεολογικῆς, δὲν 
εἶναι παρὰ µία σκέτη ὁρολογία, µία ἠχηρὴ ἀλλὰ κενὴ Φφρα- 
σεολογία, χωρὶς πρακτικὸ ἀντίχρυσμα ἀφοῦ ἡ Πρᾶξις του 
ἔδειξε περίτρανα ὅτι δὲν ἔχει χαμμιὰ σχέσι μὲ τὴν Θεωρία. 

Αὐτὴ ἡ διάστασις ποὺ ἔγινε ὁλοφάνερη στὴν ἐποχή µας 
ἔδιωξε ἀπὸ τὸν κομμουνισμό, ἰδίως στὶς προοδευµένες χα- 
ταναλωτικὲς κοινωνίες, τὴν νέα γενεά. ᾽᾿Απὸ αὐτὸ χαὶ ἡ 
ἀναθίωσις τῆς ᾿Αναρχίας: Οἱ νέοι ξεπερνῶντας τὸν χοµµου- 
γισμὸ δὲν θρῆκαν κανένα ἄλλο ἐπαναστατικὸ κίνημα ἕτοιμο 
γὰ τοὺς ὑποδεχθῆ. "Ἔτσι, στὴν ἀπελπισία τους, στρέφονται 
πρὸς τὶς λησμονηµένες παλαιὲς ἐπαναστατικὲς μορφὲς τῶν 
ἀναρχιχῶν. ᾿Ανασύρουν ἀπὸ τὴ σκόνη τους τὶς ἰδέες καὶ 
τὰ πορτραῖτα τοῦ Μπακοῦνιν, τοῦ Ἐροπότκιν, τοῦ Νετσά- 
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γιεφ, τοῦ Μπλανκί. Καὶ ταυτόχρονα «ἀνακαλύπτουν» σύγ- 
χρονες τέτοιες μορφὲς ὅπως εἶναι ὁ «Γσὲ, Γκεθάρα ἢ στὸν 
τοµέα τῆς θεωρίας ὁ Μαρκοῦζε. 

Ἐἶγαι παράξενο, χι ὅμως ἀληθιό. Τὸ ξεπέρασµα τοῦ 
κομμουνισμοῦ, εἶναι µία ἀπὸ τὶς αἰτίες τοῦ σεισμικοῦ χύµα- 
τος ποὺ πλήττει τὴν δυτικἡ καταναλωτικὴἡ κοινωνία. Τὸ τέ- 
λος τῆς κομμουνιστικῆς οὐτοπίας, τροφοδοτεῖ τὴν ᾿Αναρχία! 
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11. Η ΣΟΦΙΑ ΤΩΝ ΑΝΩΡΙΜΩΝ 


«Οἱ μεγάλοι πρέπει νὰ ξέρουν ὅτι δὲν θὰ. 
αἰσθανθοῦν ποτὲ πιὰ ἐντελῶς ἄνετα, σ᾿ 
ἕνα κόσµο ποὺ θὰ ὑποτάσσεται διαρκῶς 
περισσότερο στὶς ἀξίες καὶ στὶς γνῶμες 


τῆς νεολαίας). 
ἸΜάργαρετ Μὴντ 


Μία ἀπὸ τὶς αἰτίες τῆς κρίσεως ποὺ ἀντιμετωπίζει ἡ 
σύγχρονη δυτικἡ καταναλωτικὴ κοινωνία τῆς ἀφθονίας καὶ 
τῆς ὑπερευημερίας εἶναι καὶ ἡ µεγάλη αὔξησις καὶ διάδο- 
σις τῶν γνώσεων ποὺ χαρακτηρίζει τὴν ἐποχήν µας. Αὐτὸ 
φαίνεται κάπως περἰεργο καὶ ὅμως εἶναι πραγµατικὀ. 

Αν φαντασθοῦμε ἕναν ἄνθρωπο ποὺ πῆρε τὰ πτυχία του 
τὸ 1960 καὶ ἦταν τότε ἕνας «πανεπιστήµων» ἕνας «σοφός», 
σήµερα ἐὰν δὲν φρόντιζε νὰ κατακτήση τὶς νέες γνώσεις ποὺ 
συσσωρεύθηκαν στὰ 90 χρόνια ποὺ πέρασαν ἀπὸ τότε, εἶναι 
µισοαγράµµατος ἀφοῦ ἀγνοεῖ τὸ δ0ῷ τῶν ἀνθρωπίνων γνώ- 
σεων καὶ μάλιστα τῶν πλέον συγχρόνων. 

Ἔχουμε λοιπὸν µία Ἱἱλιγχιώδη αὔξησι τῶν γνώσεών 
µας. Καὶ ἔχουμε ταυτοχρόνως χαὶ μιὰ ἀνάλογη ἀνάπτυξι τῆς 
παιδείας, δηλαδὴ αὔξησι στὴν διάδοσι τῶν γνώσεων. Ὁ 
ἀναλφαθητισμὸς μειώνεται καὶ ἔχει οὐσιαστικὰ ἔξαλει- 
φθῆ στὶς προηγμένες Χχοιγωνίες. Ὁλοένα χαὶ περισσότεροι 
γέοι πηγαίνουν στὴν Μέση Ἐχπαίδευσι, στὰ Κολλέγια, στὰ 
Πανεπιστήμια, στὶς ᾿Αγώτερες Σχολές. 

Συγκριτικἁ λοιπὸν μὲ ἄλλοτε, σήµερα ἕνας νέος 18 
ἐτῶν εἶναι «σοφός». Ἔχει πολλαπλάσιες γνώσεις ἕνα παιδὶ 
16 ἐτῶν ἀπὸ αὐτὲς ποὺ εἶχε ἕνας συνοµήλικός του πρὶν 90, 
60 ἢ 100 χρόνια. Ὅμως αὐτὴ ἡ αὔξησις τῶν γνώσεων δὲν 
συνοδεύθηκχε καὶ μὲ ἀνάλογη ἐπιτάχυνσι τῆς ὠριμάνσεως 
τοῦ ἀνθρώπου. ᾿Απεναντίας ἡ πνευματικὴ καὶ φυχολογικὴ 
ὠρίμανσις τοῦ ἀνθρώπου ἔχει ἐπιθραδυνθῆ. Καὶ τοῦτο γιατὶ 
ἄλλοτε 15 ἢ 18 χρόνων, ὃὁ ἄνθρωπος ἔπρεπε νὰ θγἢ στὴν 
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θιοπάλη. Ἔπρεπε νὰ ζήση μόνος. του. Νὰ προστατεύση τὴν 
οἰκογένειά του, νὰ παντρέψη τὶς ἀδελφές του, νὰ σπουδάση 
ἐργαζόμενος. Έχε νὰ ἀντιμετωπίση τὴν ζωή. ᾿Αγέπτυσσε 
λοιπὸν ἕνα αἴσθημα εὐθύνης χαὶ ἑπομένως ὠρίμαζε. 

Σήµερα τὸν νέο, στὶς προηγμένες χαταναλωτικὲς χοινω- 
γίες γιὰ τὶς ὁποῖες μιλοῦμε, τὸν φροντίζουν οἱ πάντες. Μό- 
γον ὁ ἴδιος δὲν ἔχει νὰ ἀσχοληθῆ μὲ τὸν ξαυτό του. Τὸν φρον- 
τίζουν ἡ οἰκογένειά του, τὸ Ἐράτος, τὸ ἐκπαιδευτικὸ σύ- 
στηµα. Ἔϊχει ὑποτροφίες, δωρεὰν συγγράµµατα, ἐπιδόματα. 
Ἔχει περίπου τὰ πάντα µέχρι νὰ γίνη 90 ἐτῶν καὶ νὰ ἀπο- 
κατασταθῆ σὰν δικηγόρος, γιατρός, μηχανικὸς κλπ. "Έτσι 
ἔχουμε μιὰ νέα γενεὰ μὲ πολλαπλάσιες γνώσεις, ἀπὸ ἅλ- 
λοτε. Ἔχουμε ὅμως ἐπίσης μιὰ νέα γενεὰ μὲ μειωμένο τὸ 
αἴσθημα τῆς εὐθύνης πιὸ «ἄγουρη» ἀπὸ ἄλλοτε. Ὁ σύγχρο- 
γος Υέος, συχνὰ εἶναι ἕνας «ἄνώριμος σοφός». Αὐτὴ ἡ νέα 
γενεά, ἐπειδὴ ξέρει πράγματι πολλά, θέλει νὰ πῆ τὴν γνώ- 
µη της γιὰ ὅλα τὰ ζητήματα καὶ νὰ θάλη τὴ σφραγίδα της 
σὲ ὅλες τὶς ἐξελίξεις. Νομίζει ὅτι δικαιοῦται σὰν πιὸ χατηρ- 
τισµένη καὶ πιὸ σύγχρονη νὰ ἐπιθάλη τὶς ἀπόψεις της. Αἰ- 
σθάνεται ὅτι εἶναι περισσότερο μορφωμένη ἀπὸ τοὺς πα- 
λαιούς, πιὸ ἐγαρμονισμένη μὲ τὸ πνεῦμα καὶ τοὺς ρυθμοὺς 
τῶν καιρῶν. Ζητᾶ λοιπὸν νὰ τῆς παραχωρήσουν τὴν θέσι 
τους. Καὶ οἱ νέοι ὅταν ζητοῦν κάτι, τὸ κάνουν μὲ τρόπο 
ἀπόλυτο. 

Ταυτόχρονα ὅμως ἐπειδὴ δὲν εἶναι ὥριμη, ἐπειδὴ δὲν 
ἔχει ἀνεπτυγμένο τὸ αἴσθημα τῆς εὐθύνης, αὐτὴ ἡ «σοφ)» 
ἀλλὰ ὄχι χαὶ «σώφρων» γενεὰ παρασύρεται εὔκολα πρὸς 
λανθασμένες κατευθύνσεις. Εἶναι ἡ ζωντανὴ ἀπόδειξις γιὰ 
τὸ γεγονὸς ὅτι ἡ ἀνεπτυγμένη Χρίσις καὶ οἱ πολλὲς γνώσεις 
δὲν συμθαδίζουν ἀναγκαστικά. Τὸ ἀποτέλεσμα εἶναι οἱ «ἐρυ- 
θροφρουροὶ» τοῦ Μάο, οἱ «χίππις καὶ οἳ «προθὸ» τῆς Δ. 
Εὐρώπης, οἱ «μπῆτνικς» καὶ οἱ «9.1.9. τῶν ΗΠΑ. Ἡ τελευ- 
ταία αὐτὴ ὀργάνωσις τῶν φοιτητῶν τῆς ᾽Αμερικῆς ἔχει 
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{00.000 µέλη ὠργανωμένα καὶ δυναμικά, χωρισμένα σὲ 
«ὁμάδες χρούσεως ποὺ διαθέτουν ὅπλα χαὶ φανατισµὀ. Οἱ 
γέοι αὐτοὶ ὀνειρεύονται, ἐνῶ εἶναι παιδιὰ πλουσίων ἢ εὐπό- 
ρων οἰχογενειῶν νὰ ἀνατρέφουν τὸ «κατεστημένο»! Θέλουν 
νὰ καταστρέφουν τὴν σημερινἡ ἀμερικανικὴ κοινωνία. Λένε 
ὅτι θὰ οἶχοδομήσουν ἐπάνω στὰ ἐρείπιά της μιὰ νέα χοινω- 
γία, ἀλλὰ δὲν μᾶς ἔχουν πῆ ποτέ, πῶς θὰ εἶναι αὐτὸ τὸ νέο 
«κατεστημένο». Δὲν ἔχουν χάνει κανένα πρὀγραµµα. Δὲν 
ἔχουν συγκροτήσει καμμιὰ κοσμοθεωρία ἢ μιὰ θιοθεωρία. 
Δὲν πραθάλλουν κάποια ἰδεολογία. Δὲν ἔχουν «θέσεις». Ἔ- 
χουν µόνον ἀρνήσεις. Καὶ δὲν προσφέρουν λύσεις. Καταστρο- 
φὴ προσφέρουν. 

ὍὉ σύγχρονος νέος θλέπει μὲ μάτι Χριτικώτερο ἀπὸ ὅσο 
σὲ κάθε ἄλλην ἱστορικὴν ἐποχὴ τὸν χόσμο ποὺ δηµιούργη- 
σαν οἱ μεγαλύτεροι. Τοὺς κατακρίνει γιὰ τὰ ἐλαττώματα αὖ- 
τοῦ τοῦ κόσμου. Θεωρεῖ ὅτι οἳ «πατέρες ἀπέτυχαν. Καὶ αὖ- 
τὴ ἡ πεποίθησις, τὸν σπρώχνει μακρυά ἀπὸ τὴν οἰκογένεια. 

Σ᾽ αὐτὸ θέθαια συντελοῦν καὶ ἄλλοι λόγοι ποὺ ἀνάγον- 
ται στὴν ἱλιγγιώδη κοινωνικἡὴ µεταθολή, ἡ ὁποία χαθιστᾶ 
ὁλοένα χαὶ πιὸ εὔθραυστους τοὺς οἰχογενειακοὺς δεσμοὺς 
καὶ ὁλοένα χαὶ πιὸ δυσχερῆῃ τὸν ἐποιχοδομητικὸ διάλογο 
ἀνάμεσα στὶς γενεές. Ι 

"Ἔτσι, ὁ ᾽Αλεξάντερ Μίτσερλιχ, στὸ ὁμώνυμο έργο του, 
θλέπει «μία χοινωνία χωρὶς πατέρα», ἀφοῦ τώρα πιά, ὁ υἱὸς 
δὲν διαδέχεται ἐπαγγελματικὰ καὶ δὲν συνεχίζει χοινωνι- 
κὰ τὸν πατέρα του, δὲν ἀποτελεῖ προέκτασι τοῦ ρόλου του 
µέσα στὸν χρόνο». 

Ἕλλλοτε ὁ πατέρας δίδασκε στὸν υἱό του ἕνα ἐπάγγελ- 
μα, τοῦ µεταθίδαζε µία τέχνη, τοῦ Χληροδοτοῦσε μυστικὰ 
τοῦ «συναφιοῦ», θέσι οἰκονομική, λειτούργημα Ἀκοινωνικὀ. 
“Ὁ ρόλος τοῦ πατέρα ἦταν ἀναγκαῖος καὶ γέμιζε τὸν υἱὸ ἀπὸ 
σεθασμὸ καὶ ἐκτίμησι πρὸς αὐτόν. 

Τώρα, ὅλα αὐτὰ ἀγήκουν στὸ παρελθὀν. Ἡ χαταναλωτι- 
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κ κοινωνία εἶναι ἀσύλληπτα ρευστή. Δὲν ἀναθέτει σὲ κα- 
γένα μόνιμο ρόλο. Δέν ἀναγνωρίζει σὲ κανένα θέσι σταθερή. 
Δὲν ὑπάρχει πιὰ µέσα στὴν οἰχογένεια πολιτιστικὴ παράδο- 
σις καὶ ἐπαγγελματικὴ Χληρονομία. Πατέρας καὶ υἱοὶ ἆπο- 
ξενώνονται. Καὶ οἳ νέοι μένουν μόνοι. 

Ἔχουμε λοιπὸν µία ἐξέγερσι ἀνευθύνων καὶ ἀνωρίμων 
«σοφῶν». Ἠΐναι καὶ αὐτὸ τὸ φαινόμενο µία ἀπὸ τὶς πολλὲς 
αἰτίες γιὰ τὴν Χρίσι ποὺ ἀντιμετωπίζει στὴν περίεργη ἔπο- 
χἠ ἡ τόσο ἀντιφατικὴ καταναλωτιχκὴ κοινωνία. 
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12.Η ΗΔΟΝΗ ΤΗΣ ΑΝΥΠΑΚΟΗΣ 


Μέσα στὴν ἴδια τὴν ἀντιφατικὴ φύσι τῶν ὄντων, ὑπάρ- 
χει, σὰν ἀντίρροπο στὴν τάσι τῆς τάξεως, µία τάσις ἄναρ- 
χίας. Τὴν διαπιστώνουμε στὰ ὅσα μᾶς τριγυρίζουν, τὴν ἔπι- 
σηµαίνουµε µέσα µας, ἀκοῦμε κάποτε πιεστικὰ τὴν φωνή 
της καὶ νοιώθουµε τὴν τρομερὴ ἕλξι της. 

Ὁ Κόσμος εἶναι πολυαύνθετος. Ἡ Φύσις εἶναι µία δια- 
λεκτικὴ ἑγότης ἀντιθέσεων. Ἡ Ζωὴ εἶναι ἡ συνισταμένη 
ποικίλων καὶ συχνὰ ἀντιθέτων ροπῶν. ᾿Ακόμη καὶ τὸ «Ἔ- 
γώ» µας, τὸ ἕνα καὶ μοναδικό, εἶναι πολυδιάστατο, πολύ- 
φωνο καὶ ἀντιφατικὸ στὴν ἐνδότερη ὑφή του. Παντοῦ συνυ- 
πάρχουν καὶ συµπλέχονται τάσεις «καλὲς» καὶ «Χακές», «θε- 
τικὲς» καὶ «ἀρνητικές». Ἰσχυρὸ τὸ ἔνστικτο τῆς ζωῆς, ὅμως 
ἰσχυρὸ καὶ τὸ ἔνστιχτο τοῦ θανάτου. ᾽᾿Ακατανίκητη ἡ τάσις 
τῆς δημιουργίας, ἀλλὰ ἀκατανίκητη ἐκδηλώνεται συχνὰ καὶ 
ἡ τάσις τῆς καταστροφῆς. Ὑπάρχουν περιπτώσεις ποὺ τὸ 
ἔγστικτο τῆς αὐτοκαταστροφῆς ἀποδεικνύεται πιὸ δυνατὸ 
ἀπὸ ἐκεῖνο τῆς αὐτοσυντηρήσεως. 

Ὑπάρχει λοιπὸν µέσα στὰ πράγματα, µέσα στὴν Φύσι 
καὶ κόμη περισσότερο µέσα στὸν ἄνθρωπο καὶ ἡ τάσις τῆς 
ἀναρχίας. Ἐϊναι ὁ πειρασμὸς ποὺ νοιώθουµε νὰ ἀντιταχθοῦ- 
µε στὸ Πεπρωμένο. Είναι ἡ φων]ἠ ποὺ μᾶς χαλεῖ νὰ ὀρθώ- 
σουµε τὸ ἀνάστημά µας ἀπέναντι στὴν παντοδύναµη τάξι, 
εἶναι ἡ ἐπιθυμία νὰ ἀμφισθητήσουμε τὸν προαιώνιο Νόμο. 
Εΐναι ὁ τρελλὸς πόθος νὰ ἀντιτάξουμε τὴν ἀσήμαντη θέλησἰ 
μας, στὴν ἀδάμαστη φυσικὴ ροὴ τῶν πραγμάτων χαὶ νὰ προ- 
παθήσουµε νὰ τὴν ἀναχαιτίσουμε σὲ ἰδεατὲς Θερμοπύλες. Εἷ- 
ναι ἡ ἡδονὴ τῆς ἀνυπακοῆς. Ἡ λαχτάρα νὰ γευθοῦμε τὸ 
᾿᾽Απαγορευμένο. Τὸ ὄνειρο νὰ παραθιάσουµε τὶς σφραγισµέ- 
γες πύλες χαὶ νὰ πιάσουµε τὸ ᾽᾿Απρόσιτο. Ἡ θέλησις νὰ ξε- 
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φύγουμε ἀπὸ τὸν ὁμαλό, τὸν ἐπιθεθλημένο Ῥυθμὸ --- τὸ «χα- 
τεστηµένο». 

Σ’ ἕνα τἐτοιο πειρασμὸ ὑπέχυψεν ὁ Ἑωσφόρος μπρὸς ἀπὸ 
τὴν ἔναρξι τοῦ Χρόνου καὶ στασίασε ἐναντίον τοῦ Θεοῦ. Αὐ- 
τὸν τὸν πειρασμὸ αὐτὴν τὴν τάσι τῆς ἀνυπακοῆς καὶ τῆς 
ἀναρχίας συµθολίζει ὁ "Όφις. Καὶ οἱ πρωτόπλαστοι, παγι- 
δεύθηχαν στὸ χάλεσμά του, γιατὶ χάτι τοὺς ἔσπρωχνε νὰ δια- 
θοῦν τὰ ὅρια τοῦ ᾽Απαγορευμένου. Καὶ εἶναι τόσο ἰσχυρὸς 
αὐτὸς ὁ Πειρασμὸς ποὺ λίγο ἔλλειψε νὰ λυγίση μπροστά 
του χαὶ αὐτὸς ὁ ᾿Γησοῦς, τότε ποὺ µονοµάχησαν στὴν "Ἔ- 
ρηµο. 

Ἡ τάσις γιὰ τὴν ἀνατροπὴ τῆς ἰσχυούσης τάξεως, παρα- 
τηρεῖται καὶ στὰ φυσικὰ φαινόμενα. Μὲ κχατάπληξι διαπι- 
στώσαµμε πὼς τὰ ἠλεκτρόνια δὲν ὑπακούουν στοὺς νόμους 
τῆς μαθηματικῆς φυσικῆς. αἱ σὲ πεῖσμα τῆς ἐπιστημονι- 
χῆς λογικῆς µας ὑποχρεωθήχαμε νὰ παραδεχθοῦμε τὸν 
Νόμο τῆς ᾿Απροσδιοριστίας ἢ τοῦ ᾿Ακαθορίστου. Αὐτὸς μᾶς 
λέγει ὅτι οἱ «νόμοι» µας δὲν εἶναι παρὰ νόμοι πιθανοτήτων 
καὶ τίποτε περισσότερο. Στὶς περισσότερες δηλαδὴ περιπτώ- 
σεις γίνεται αὐτὸ ποὺ ὁρίζει ὁ «Υόµος φυσικὸς ἢ ἄλλος. 
᾽Αλλὰ δὲν γίνεται πάντα. Ὑπάρχουν πάντοτε περιθώρια πα- 
ῥαθιάσεώς του. Ἑλλοχεύει πάντα ἡ δυνατότης νὰ συμθῆ καὶ 
τὸ «ἄλλο». Αὐτὸ ἀποτελεῖ προσθολὴ θανάσιμη γιὰ τὴν µαθη- 
ματικἡ λογική µας. Κλονίζει τὰ θεμέλια τῆς Ἐπιστήμης. 
Μᾶς ἀναγχάζει νὰ παραδεχθοῦμε τὸ Θαῦμα. ᾽Αλλὰ εἶναι 
γεγονός. Αὐτὴ ἡ «ἐλευθερία θουλήσεως», δηλαδὴ ἡ ἔλευθε- 
ρία συμπεριφορᾶς μεγαλώνει, ὅσο προχωροῦμε ἀπὸ τὰ ἠλε- 
Ἀτρόνια πρὸς τὰ υοητικἁ ὄντα. Καὶ φθάνει στὸν μέγιστο 
γνωστὸ θαθµό µας, στὸ ἀνθρώπινο ὄν. 

Οἱ υἱοὶ ἐξεγείρονται ἐναντίον τῶν πατέρων τους. Οἱ µα- 
θηταὶ ἐναντίον τῶν δασκάλων τους. Οἱ λαοὶ χατὰ τῶν χυδερ- 
γητῶν τους. Ἡ περίφημη «ἀχαριστία τῶν λαῶν» εἶναι ὣς 
ἕνα σημεῖο ἀντανάχλασις αὐτῆς τῆς τάσεως. Τὸν «δίκαιο» 
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Αριστείδη τὸν ἑξορίζουμε ἀκριθῶς ἐπειδὴ εἶναι δίκαιος. 
Βαρεθήκαμε νὰ τὸν ἀκοῦμε σὰν «δίκαιο» καὶ θέλουμε τὴν 
ἀλλαγή. Διότι ὑπάρχει µέσα στοὺς ἀνθρώπους καὶ ἰδιαίτερα 
µέσα στὶς μᾶζες μιὰ μόνιμη τάσις ἀναρχίας, ἀπειθαρχίας, 
ἀνατροπῆς. Γι) αὐτὸ ἡ ἀνατρεπτικὴ μᾶζα εἶναι ἕνα ψυχο- 
κοινωνικὸ φαινόμενο ποὺ χαρακτηρίζει σταθερὰ ὄὅλες τὶς 
ἱστορικὲς ἐποχὲς καὶ ὅλα τὰ πολιτικοκοινωνικὰ συστήµατα. 
Ἡ ἔμφυτη τάσις πρὸς τὴν ἀναρχία προσκρούει σὲ συλλο- 
γικὲς καὶ ἀτομιχὲς ἀξίες. Τὴν ἀναχαιτίζουνε, ὁ σεθασμὸς 
πρὸς τοὺς γονεῖς, τὸ συναίσθηµα τοῦ καθήκοντος, ἡ ἀντίλη- 
ψις τῶν κοιγωνικῶν ὑποχρεώσεων, ἡ τιμὴ πρὸς τοὺς µεγα- 
λυτέρους, ἡ ἐθνικὴ συνείδῃσις, οἱ ἠθικοὶ φραγµοί, οἱ θρη- 
σκευτικὲς ἐπιταγές, ἡ κοινωνική ἀγωγή, ἡ ἄναγνώρισις 
τῆς ἀναγκαιότητος τοῦ νόµου χ.ο... "Όλα αὐτὰ γεννοῦν τὸ 
αἴσθημα τῆς πειθαρχίας καὶ τῆς αὐτοπειθαρχίας, ποὺ ὅταν 
ἀναπτυχθῆ ἀρχετὰ ἐξουδετερώνει τὸν πειρασμὸ τῆς ἄνυπα- 
κοῆς. Σήµερα ὅμως στὴν ἀπέραντα ἄνεχτικὴ καταναλωτι- 
χὴ κοινωνία τῆς Δύσεως, ὑπάρχει ἀσυδοσία. Κυριαρχεῖ ὑπέρ- 
µετρη ἀνοχή, ἕνα χλῖμα ἀγευθυνότητος. Ὁ Νόμος, ἡ Τάξις, 
ἡ ᾿Ἠθική, οἱ Γονεῖς δείχνουν σὰν νὰ χουράστηκαν, ἐνῶ εἶναι 
ηὐξημέγος ὁ ρόλος τῆς νεολαίας θασικοῦ φορέως αὐτῆς τῆς 
τάσεως. Καἱ ἔτσι, ἡ τάσις αὐτή, ἔρχεται στὸ προσκήνιο πιὸ 
ἰσχυρὴ ἀπὸ οἰαδήποτε ἄλλη φορά, μὲ τὰ γνωστὰ ἀρνητικὰ 
ἀποτελέσματα. 
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13. ΘΕΜΕΛΙΑ ΔΙΧΩΣ ΣΤΕΓΗ 


Ἡ πκαταναλωτικὴ κοινωνία, χαρακτηρίζεται καὶ ἀπὸ 
µία ἔντονη ἀντίθεσι ἀνάμεσα στὴν «θάσω τῆς ζωῆς της καὶ 
στὸ θέσμιχὸ «ἐποικοδόμημα» ποὺ κανονικὰ θὰ ἔπρεπε νὰ 
ἐχφράζη, νὰ κατοχυρώνη καὶ νὰ προωθῆ αὐτὴ τὴν «θάσι». 
Ὅταν λέμε «θάσυ, ἐννοοῦμε τὴν οἰκονομία, τὴν τεχνική, 
τὸ ἐμπόριο, ἀλλὰ ἐπίσης καὶ τὴν ἐπιστήμη, τὸν ὅλο τρόπο 
ζωῆς, τὴν νοοτροπία, τὴν μέθοδο ἐργασίας, τὶς μορφὲς φυχα- 
γωγίας, γενικὰ ὁλόκληρη τὴν ὀργάνωσι τοῦ δίου µας. 

"Ὅλα αὐτὰ στὴν χαταναλωτικὴ κοινωνία ἔχουν ἀλλά- 
ξει, σὲ χαταπληκτικὸ θαθμὸ καὶ ἀλλάζουν χάθε ἡμέρα, μὲ 
ὑπερεντατικοὺς μὲ ἀσύλληπτους γιὰ ἄλλες ἐποχὲς ρυθμούς. 
Μὲ τὴν χαταναλωτικὴ κοινωνία ἡ ζωὴ μπῆκε σὲ μιὰ ἔπο- 
χἠ δλοένα ἐπιταχυνομένης χινήῄσεως καὶ διαρχοῦς ἀναπτύ- 
ξεως, ποὺ ἐπιτελεῖται μὲ γεωμετρικὴ πρὀοδο. "Όταν λέμε 
«ἐποικοδόμημα» ἐννοοῦμε τὸ  σύνολον τῶν θεσμῶν, πολιτι- 
κῶν, ἐκπαιδευτικῶν, διοικητικῶν, ἰδεολογικῶν, οἱ ὁποῖοι 
ἀποχκρυσταλλώνουν ἕνα ὥρισμένο τρόπο ζωῆς, τὸν ἐχφρά- 
ζουν χαὶ τὸν πλαισιώνουν. Ἑνῶ λοιπὸν μὲ τὴν καταναλω- 
τικὴ κοινωνία ὃ τρόπος ζωῆς ἄλλαξε θαθύτατα ὄχι µόνο 
στὶς ἐξωτεριχὲς Μορφές του ἀλλὰ στὴν ἴδια τὴν θαθύτερη 
ὑφὴ καὶ οὐσία του, οἱ θεσμοὶ ποὺ τὸν ἐχφράζουν δὲν ἄλλαξαν 
ἢ τουλάχιστον δὲν ἄλλαξαν ἀρχκετὰ χαὶ ὁπωσδήποτε δὲν ἐκ- 
φράζουν αὐτὸν τὸν νἐο τρόπο ζωῆς. Ἔτσι γιὰ παράδειγµα 
ἔχουμε ἀποχτήσει καινούργιες γνώσεις κατὰ τὴν τελευταία 
ὀθετία, ποὺ διπλασίασαν τὶς συνολιχὲς γνώσεις ποὺ εἶχε ἡ 
ἀνθρωπότης. Καὶ ὅμως αὐτὲς οἱ γνώσεις δὲν πέρασαν παρὰ 
σὲ ἐλάχιστο ποσοστὸ στὸ ἐχπαιδευτικό µας σύστηµα καὶ δὲν 
διδάσκονται στὰ σχολεῖα παρὰ σποραδικὰ χαὶ συµπτωµατι- 
κά. Στὴν πραγματικότητα ἐξακολουθοῦμε νὰ διδάσχκουµε 
στὰ παιδιά, τὰ ἴδια ἐκεῖνα πράγματα ποὺ ξέραμε πρὶν ἀπὸ 


95 


90 ἢ 40 χρόνια, ἐνῶ ἀπὸ τότε ἔχει προστεθῆ ἕνας χαταπλη- 
πτιχὸς ὄγκος νέων γνώσεων ποὺ (καὶ αὐτὸ εἶναι τὸ κυριώ- 
τερο) εἶναι καὶ ποιοτικῶς νέες σὲ θαθμὸ ποὺ νὰ ἔχουν ἄλλά- 
ξει σημαντικὰ τὴν εἰκόνα ποὺ ἔχουμε γιὰ τὸν χόσμο καὶ 
τὴν ἀντίληφί µας γιὰ τὴν πραγματικότητα. 

᾿Ασφαλῶς ὑπῆρχε πάντοτε µία ἀπόστασις ἀγάμεσα στὴν 
ἀπόχτησι καὶ στὴ μαζικἡ µετάδοσι μιᾶς γνώσεως. Αὐτὸ εἷ- 
γαι ἀναπόφευκτο. Πάντα, µία ἐφεύρεσις, µία ἀνακάλυψις, 
µία νέα ἰδέα, µία καινούργια θεώρησις τοῦ κόσμου δὲν ἕ- 
µπαινε στὰ προγράµµατα διδακτέας ὕλης καὶ δὲν µετετρέ- 
πετο σὲ μαζικἡ γνῶσι, σὲ γνωσιολογικὸ «Χατεστημένο» πα- 
ρὰ ὕστερα ἀπὸ ἀρκετὸν Χαιρὀ. "Άλλοτε ὅμως, ἡ ἀπόστασις 
αὐτὴ ἦταν φυσιολογιχὴἡ γιατὶ ἡ συσσώρευσις γνώσεων συνε- 
τελεῖτο μὲ θραδὺ ρυθμό. Οἱ καινούρχιες γνώσεις ποὺ περἰ- 
µεναν στὸ προθάλαμο τοῦ σχολείου, τοῦ πανεπιστημίου, τῆς 
ἀκαδημίας γιὰ νὰ γίνουν δεκτὲς δὲν ἦσαν πάρα πολλές. Τώ- 
ρα εἶναι περισσότερε ἀπὸ ἐκεῖνες ποὺ θρίσκονται µέσα] 

Τὸ ἐχπαιδευτικό µας σύστημα, ὠργανωμένο μὲ τὰ πα- 
λαιὰ πρότυπα, ἀδυνατεῖ νὰ ἀφομοιώση αὐτὸν τὸν ὠκεανὸ 
τῶν νέων γνώσεων. Ἡ ἀπόστασις ἀνάμεσα στὴν ἀνακάλυψι 
καὶ στὴν ὁμαδιχὴ γνῶσι, ἀνάμεσα στὴν ἐφεύρεσι καὶ στὴν 
διδασκαλία, ἔγινε χάσμα. Γνώσεις καὶ σχολεῖα ζοῦν σὲ δια- 
φορετιχὲς ἱστοριχὲς ἐποχές, κινοῦνται σὲ διαφορετικὰ ἐπί- 
πεδα. Ἡ γγνῶσις µας εἶναι ἕνας χαινούργιος χόσμος. Τὸ σχο- 
λεῖο µας εἶναι ἕνας παλαιὸς χόσμὸς. Ἡ ζωὴ καὶ ὁ θεσμὸς 
συγκρούονται. ζαἱ ἔτσι εἶναι ἀναπόφευκτο, ὁλόχληρο τὸ ἐκ- 
παιδευτικό µας σύστημα νὰ περιέρχεται σὲ χρίσι. 

Τὰ ἐπίσημα ἐκπαιδευτικὰ προγράµµατα δὲν ἄντανα- 
πλοῦν τὸ σημερινὸ ἐπίπεδο τῶν γνώσεων χαὶ τοῦ πνεύµα- 
τός µας. ᾿Απὸ τὰ προγράµµατα αὐτὰ λάμπουν διὰ τῆς ἆπου- 
σίας των ἡ Σχετικότης, ἡ Κυθερνητική, ἡ Πολιτικὴ Όυ- 
χολογία, ἡ ᾿Αξιωματικὴ (κριτικὴ τῶν ἀξιωμάτων) , ἡ Κθαν- 
τικὴ Μηχανική, οἱ μὴ εὐχλείδειες γεωµετρίες, ἡ θεωρία τῶν 
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συνόλων, οἱ νέες θεωρίες τῆς Τνώσεως, ὁ γόµος τοῦ ἆκαθο- 
ρίστου, τὰ νέα Μαθηματικά, ἡ μοντέρνα τέχνη, ἡ τζὰς καὶ 
ἀναρίθμητα ἄλλα οὐσιώδη συστατικὰἁ στοιχεῖα τῆς συγχρό- 
γου σκέψεως. ) 

"Ὅπως ἐπίσης, λείπουν ἀπὸ τὰ ἐπίσημα ἐκπαιδευτικά 
µας προγράµµατα τὰ ὀνόματα τοῦ Χοῦσσερλ, τοῦ Χάϊντε- 
Υχερ, τοῦ Νήλς, Μπόφ, ἀκόμη καὶ τοῦ Κιρκεγκάαρντ, τοῦ 
Νίτσε ἢ τοῦ Μπάρτοκ, τοῦ Παυλώφ, τοῦ Καντίνσκυ καὶ τοῦ 
Τζόὺς. 

᾽Αλλὰ δὲν εἶναι µόνον οἱ σύγχρονες γνώσεις ποὺ λείπουν 
ἀπὸ τὸ σχολεῖο τῶν προηγμένων χωρῶν. Λείπουν ἀχόμη καὶ 
ὅσες ἀπὸ τὶς παλαιὲς γνώσεις δὲν ταιριάζουν μὲ τὸν προχθε- 
σινὸ τρόπο ζωῆς, τότε ποὺ ὃ χόσμος ἦταν ἡ Ἠὐρώπη καὶ ἡ 
λευκἡ φυλἠ χκυριαρχοῦσε στὸν πλανήτη. Τὰ παιδιά µας δι- 
δάσκονται πάντοτε τὴν Ἱστορία τῆς Εὐρώπης -- ὄχι τοῦ κὀ- 
σµου. Τὴν φιλοσοφία τῆς Δύσεως ὄχι τῆς ἀνθρωπότητος (ἡ 
ἰνδικὴ καὶ ἡ κινεζικὴ σχέψις ὑποτιμοῦνται) . Τὴν τέχνη τῆς 
λευκῆς φυλῆς ὄχι ὅλων τῶν φυλῶν. Καὶ δὲν διδάσκονται 
τὴν λογοτεχνία τῶν ἀνατολικῶν λαῶν, ποὺ σὲ ποσότητα 
καὶ σὲ ἐπιρροὴ τουλάχιστον ξεπερνᾶ τὴν εὐρωπαϊκή. 

Ἐἶναι γεγονός: οἱ ἐχπαιδευτικοί µας θεσμοὶ δὲν ἔχουν 
καὶ πολλὴ σχέσι μὲ τὴν πραγματικότητα τῶν γνώσεών µας. 
Γγωσιολογικὴ «θάσιο καὶ ἐχκπαιδευτικὸ «ἐποικοδόμημα», 
συγκρούονται. 

Δὲν εἶναι ὅμως µόνον στὸν τοµέα τῶν γνώσεων, ποὺ κα- 
θυστερεῖ ἡ σύγχρονη Παιδεία. Εΐναι καὶ στὸν τοµέα τῆς µε- 
θόδου. Ἐξακολουθεῖ νὰ ἐφαρμόζη μεθόδους ποὺ γεννήθηκαν 
σὲ παληές, περασµένες ἐποχές, ἀπὸ ἀγθρώπους ποὺ δὲν ὃ- 
πάρχουν πιὰ καὶ γιὰ νέους διαφορετικοὺς ἀπὸ τοὺς σηµε- 
ρινούς. Ἕνα παράδειγµα ἀνάμεσα στὰ πολλά, ἡ διδασχκαλἰα 
τῶν θρησκευτικῶν. 

Ἡ θρησκεἰα, γιὰ νὰ προσεγγίση τοὺς ἀνθρώπους πρὶν 
ἀπὸ χιλιάδες χρόνια, ἀναγκάσθηκχε νὰ πάρη μίαν ὡρισμένην 
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ἐξωτερικὴ μορφὴ ποὺ νὰ ἀντιστοιχῆ στὸ τὀτε δεκτικὀ τους 
ἐπίπεδο. Έπρεπε νὰ µιλήση στοὺς τὀτε ἀνθρώπους, στὴν 
γλῶσσα ποὺ ἐκεῖνοι καταλάθαιναν. Ὁ σημερινὸς ἄνθρωπος 
ἔχει ἄλλο δεχτικὸ ἐπίπεδο, χαπανοεῖ μίαν ἄλλη Υγλῶσσα. Καὶ 
ὅμως, ἐμεῖς συνεχίζουμε νὰ τοῦ μιλᾶμε στὴν παληὰ γλῶσσα. 
"Έτσι ἐκπέμπουμε σὲ κύματα ἀκατάλληλα γιὰ τοὺς σύγχρο- 
γους δέκτες, 

Ἀτὴν ἐποχή µας, τὰ θρησκευτικὰ ἔπρεπε νὰ χαταπολε- 
μοῦν: 

Τὸν Ὑλισμό, διδάσκοντας τὴν ταυτότητα ὅλης τῆς Ἑ- 
νεργείας καὶ τὴν ἠλεκτρικὴ (ἐνεργειαχὴ) ὑφὴ τοῦ Ιζό- 
σμου. 

Τὴν Αἴἰτιοκρατία, διδάσκοντας τὸν Υόµο τοῦ ἀκαθορί- 
στου, τὴν ἀπροσδιοριστία τῶν αἰτίων ποὺ προσδιορίζουν τὰ 
φαινόμενα. 

Τὴν Αἰσθησιοκρατία, διδάσκοντας τὴν διαφορὰ Φαινο- 
µένου καὶ Ἡραγματικότητος μὲ θάσι τὶς διαπιστώσεις τῆς 
συγχρόνου Ἐπιστήμης. 

Τὸν ἄχρατον Ὀρθολογισμό, διδάσκοντας τοὺς δρόµους 
πρὸς τὴν ᾿Αλήθεια καὶ χαταδειχνύοντας ὅτι ἀνώτερος ἀπὸ 
τὸν δρόµο τῶν Αἰσθήσεων εἶναι ὁ δρόμος τῆς Νοήῄσεως καὶ 
ἀπὸ αὐτὸν ὁ δρόμος τῆς Ἐνοράσεως - ᾽᾿Αποχαλύψεως. 

Στὸ µάθηµα τῶν θρησχευτικῶν σήµερα, θὰ ἔπρεπε: 

Νὰ μιλοῦμε γιὰ Διαίσθησι καὶ γιὰ Ἐνόρασι. 

Νὰ ἀναλύουμε τὸ Θαῦμα σὰν ἄνευ φανερᾶς αἰτίας πα- 
ραγόµενο ἀποτέλεσμα, δηλαδὴ σὰν ἀπόδειξι τῆς ὑπάρξεως 
γόµων ἁγνώστων καὶ ἀπροσίτων σ᾿ ἐμᾶς, ποὺ ἀνατρέπουν 
τοὺς Ὑνωστοὺς «νόμους µας, τοὺς προσιτοὺς σ᾿ ἐμᾶς, γιατὶ 
εἶναι ἀνώτεροι. 

Νὰ ἀποχαλύπτωμε τὸ κρυμμένο πίσω ἀπὸ συμθολισμοὺς 
γόηµα τῶν παραθολῶν καὶ παραδόσεων. 

Νὰ τονίζουµε τὰ κοινὰ σημεῖα ποὺ ὑπάρχουν σ᾿ ὅλες τὶς 
Θρησκεῖες καὶ ἄλλα καὶ ἄλλα πολλά. 
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Απ΄ αὐτὰ δὲν γίνεται τίποτε. Αποτέλεσμα: ὍὉ νέος ταυ- 
τίζει τὴν Θρησκεία μὲ τὶς ἐξωτεριχκὲς μορφές της καὶ ἕ- 
πειδἠ, ὠρισμένες ἀπ᾿ αὐτὲς τὶς θεωρεῖ ξεπερασµένες, ἔκ- 
λαμδάνει ὁλόχληρη τὴν Θρησκεία σὰν ξεπερασμένη, πέ- 
Φφτοντας στὴν κρίσι τῆς ἀπιστίας. 

Ἐπίσης, ἐξαχολουθοῦμε νὰ διοικοῦμε τὰ ἐργοστάσια, σὰ 
γὰ μὴ ὑπάρχουν τὰ σύγχρονα συνδικᾶτα μὲ τὴν µεγάλη τους 
δύναµι καὶ ὁ σύγχρονος ἐργάτης μὲ τὴν νέα του ποιότητα, 
μὲ τὴν νέα του µόρφωσι, μὲ τὰ νέα του δικαιώµατα. Ὅλα 
ἔχουν ἀλλάξει. Καὶ ὅμως ἐξαχολουθοῦμε νὰ ζοῦμε, σὰν νὰ 
μὴ ἔχη ἀλλάξει τίποτε. Αὐτὴ ἡ ἀντίθεσις μεταξὺ τῆς πρα- 
Υµατιχότητος τῆς ζωῆς καὶ τῶν θεσμῶν, ποὺ ὑποτίθεται ὅτι 
ἐκφράζουν αὐτὴν τὴν ζωή, συμθάλλει στὴν γενικἡ χρίσι τῆς 
καταναλωτικῆς κοινωνίας, προκαλῶντας μιὰ θαθειὰ Χχρίσι 
ὅλων τῶν θεσμῶν της. 

Χρειάζεται μεταρρύθμισις στὸ θεσμιχὸ χαθεστὼς τῆς Δι- 
οικῄσεως, μεταρρύθμισις στοὺς θεσμοὺς διευθύνσεως τῶν χο- 
λοσσιαίων συγχρόνων ἐργοστασίων, τῆς οἰκονομίας. Καἱ γι 
αὐτὸ ἔχουμε ἐξεγέρσεις τῶν γνεωτεριστῶν, τῶν συνδικάτων 
τῶν ἐργαζομένων. Χρειάζονται νέα συντάγματα οἱἳ δυτικὲς 
κοινωνίες. Καὶ γι) αὐτὸ ἔχουμε πολιτικὲς ἀντιθέσεις, χυθερ- 
γητικἡὴ ἀστάθεια, διοικητικὲς ἀνεπάρχειες καὶ χοινωνιχἡ ᾱ- 
γαταραχή. 

Στὶς χαταναλωτικὲς κοινωνίες, δεσπόζει ἡ ἀνάγκη τῆς 
ἀναπροσαρμογῆς ὅλων τῶν θεσμῶν τους. Οἵ θεσμοὶ ὅμως τε- 
λοῦν σὲ στάσι, ἐξαχολουθοῦν νὰ μένουν ἀμεταχίνητοι. Ὅ νὀ- 
µος τῆς ἀδρανείας τοὺς διέπει ἀπὸ ἀνέκαθεν. Καὶ ἐνῶ ἡ ζωὴ 
ἐξελίσσεται ταχύτατα, οἱ θεσμοὶ μένουν πίσω. ᾿Απ΄ αὐτὸ ἕ- 
γα νἐο στοιχεῖο συγκρούσεων καὶ διενέξεων, ἕνας πρόσθε- 
τος παράγων στὴν χρίσι τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας. 

Ἡ συνειδητοποίησις τοῦ γεγονότος ὅτι οἱ θεσμοὶ ξεπε- 
ῥάστηκαν καὶ χρειάζονται γενιχὴ ἀνανέωσι, γέννησε τὴν 
τάσι τῆς «Καθολικῆς ᾽Αμϕισδητήσεως». ᾿Ακολουθῶντας αὖ-- 
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τὴν τὴν τάσι, οἳ νέοι, μὲ τὴν ἀνυπομονησία καὶ τὸν ἔξτρεμι- 
σµό, ποὺ τοὺς διακρίνουν, «ἀμφισθητοῦν» τὰ πάντα. Δηλα- 
δή, ἀρνοῦνται καὶ ἀπορρίπτουν κάθε «καθιερωμένο». Ἡ τά- 
σις αὐτὴ ἐμπεριέχει στοιχεῖα ἀρνητικά, µηδενιστικά, ἆναρ- 
χιχἁ καὶ ἐγχυμονεῖ κινδύνους. Ἡμπεριέχει ὅμως χαὶ στοι- 
χεῖα θετικά, Ὑόνιμα, δημιουργικὰ καὶ ἐγχυμονεῖ τὴν δυνα- 
τότητα τῆς θεσμιχῆς ἀλλαγῆς ποὺ τόσο χρειάζεται ὁ σύγ- 
χρονος χόσμος. 
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14. ΤΟ ΠΑΛΑΙΟΔΗΜΟΚΡΑΤΙΚΟ 
ΚΑΤΕΣΤΗΜΕΝΟ 


«Καὶ ὅμως, «ψηφίζω», θὰ πῆ «διαλέγω». 
Ηραγματικά, δὲν ἔχουμε πιὰ ἐκλογές, 
γιατὶ ψηφίξουµε, ἀλλὰ δὲν διαλέγουμε. 
"Έχουμε µόνο µία τυπικὴ διαδικασία. Τὰ 
πάντα κατάντησαν ἁπλὸς τύπος...». 


Τξὠρτζ Οὐὗάιλντ 
(Βραβεῖον Νόμπελ) 


Πρέπει νὰ τὸ παραδεχθοῦμε: Ἡ Δημοκρατία «χλασικῆς» 
μορφῆς ξεπεράστηκε καὶ ὅταν λέμε αὐτὸ ἐγνοοῦμε τὴν Δη- 
µοκρατία ἔτσι ὅπως τὴν συγέλαθε ἡ φιλελεύθερη σκέψις ἀπὸ 
τὴν Γαλλικὴ Ἐπανάστασι ὣς τὴν µεγάλη χρίσι τοῦ 1929. 
Καὶ ἐπίσης ἐγνοοῦμε τὴν Δημοκρατία, ἔτσι ὅπως προσπάθη- 
σαν νὰ τὴν ἐφαρμόσουν οἱ φιλελεύθερες πολιτικὲς κιγήσεις 
ἰδίως ἀπὸ τὸ δεύτερο μισὸ τοῦ περασμένου αἰῶνος καὶ χατὰ 
τὸ πρῶτο μισὸ τοῦ αἰῶνος µας, ὣς τὸν β΄ παγχόσµιο πὀ- 
λεμο. 
Ἡ Δημοκρατία αὐτή, ἔδωσε ὅντι εἶχε νὰ δώση. Προσέφε- 
ρε πολλά. "Αλλα δὲν ἔχει νὰ μᾶς δώση πλέον. Οἱ «χλασι- 
κοὶ» θεσμοί της, ποὺ κάποτε ἀποτελοῦσαν πρὀοδο, τώρα δὲν 
ἐξυπηρετοῦν ἀρκετὰ τὴν σύγχρονη ζωή. Τὴν δεσμεύουν, τὴν 
περιορίζουν. Ἡ ἰδιάζουσα νοοτροπία της κάποτε «ἔπανα- 
στατική», ἐμποδίζει τώρα πιὰ τὴν πρόοδο --ἔγινε πρὀλη- 
ψις καὶ δεισιδαιµονία. Οἱ ἀντιλήψεις της οἳ τόσο τολμηρὲς 
πρὶν ἀπὸ δεκαετία δὲν ἔχουν πλέον ἀντιστοιχία μὲ πολλὲς 
πλευρὲς τῆς νέας πραγµατικότητος. Ἔμειναν πίσω. Κατάν- 
τησαν ἀνασχετιχὲς τῆς ἐξελίξεως. 

Μ᾽ ἕνα λόγο, ἡ Δημοχρατία τῶν παππούδων καὶ τῶν 
πατέρων µας, μεταμορφώθηκε θαθμιαῖα σὲ «Κατεστημένο». 
Ἡ ὅλη σκέψι της χυριαρχήθηκε ἀπὸ τὸ πγνεῦμα τοῦ κονφορ- 
μισμοῦ ποὺ εὐνουχίζει κάθε ἁπόπειρα πρωτοτυπίας καὶ µα- 
ταιώνει κάθε προσπάθεια ἀνακαινιστική. 
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"Ἔτσι ὅμως ἀμθλύνθηκε ἡ χυριώτερη ἀπὸ τὶς θετικὰ 
προοδευτικὲς ἰδιότητες τῆς Δημοκρατίας: ἡ ἱκαγότητα γιὰ 
διαρχῆ ἀνανέωσι, συνεχή ἀναπροσαρμογὴ χαὶ ἀπρόσχοπτη 
μετεξέλιξι. 

Τὸ Δημοκρατικὸ «κατεστημένο» ἀντιτάσσεται σὲ κάθε 
μετασχηματισμό. Κυριαρχεῖται ἀπὸ τὸν νόµο τῆς ἄδρανεί- 
ας. Ἐπιθάλλει παντοῦ μὲ ὅλους τοὺς δυνατοὺς τρόπους, τὸν 
χονφορμισµὀ, τὴν Ὑεροντοχρατία, τὴν ἐμμονὴ στὰ παλαιά. 
Ἡ Δημοκρατία γίνεται συντἠρησις. Μετατρέπεται σὲ τύπο. 
Δεσπόζεται ἀπὸ τὴν ἀπάθεια καὶ τὴν ἁδιαφορία. "Όμως, ἡ 
ζωὴ προχωρεῖ χαὶ μάλιστα προχωρεῖ στὴν ἐποχή µας μὲ ρυ- 
θμοὺς ἀσύγχριτα πιὸ γοργοὺς ἀπὸ ἄλλοτε. Καὶ νὰ ἡ σύγ- 
Ἀρουσις. Ἡ σύγχρουσις γίνεται ἀνάμεσα στὴν πρὀοδο -ζωὴ 
καὶ στὴν Δημοκρατία - συντήρησι. Δὲν ἀφορᾶ τὴν θαθύτερη 
οὐσία καὶ τὴν ὑπερχρονικὴ ἔννοια τῆς Δημοκρατίας. Αφο- 
ρᾶ τὴν συγκεκριμένη μορφἡὴ τῆς «χλασικὰ» φιλελεύθερης 
Δημοκρατίας. 

Ἐκεῖνο, ποὺ ξεπεράστηκε, δὲν εἶναι ἡ ἴδια ἡ Δημο- 
κρατία, μὲ τὶς θεμελιώδεις ἀξίες καὶ τὶς ἀμετάθλητες θασι- 
κὲς ἀρχές της. Βεπεράστηκε µόνον μιὰ συγκεκριμένη µορ- 
φἠ τῆς Δημοκρατίας. Ἐκεῖνο, ποὺ ᾿ξεπεράστηχε, εἶναι τὸ 
σχῆμα, μὲ τὸ ὁποῖο ὑλοποιήθηχε ἡ Δημοκρατικὴ ἼἸδέα σὲ 
μιὰ ὡρισμένη ἱστορικὴ περίοδο. 

Δὲν ζοῦμε, λοιπὀν, παρὰ τὰ φαινόμενα τὸν θάνατο τῆς 
Δημοκρατίας. Ζοῦμε ἢ μᾶλλον πρέπει νὰ ζήσουμε (καὶ τοῦ- 
το ἐξαρτᾶται ἀπὸ τὴν δική µας θέλησι) τὸν µετασχηματι- 
σµό της, τὸ πἐρασµά της σὲ μιὰ νέα µορφή, σὲ γέα ποιὀ- 
τητα. 
Ἡ Δημοχρατικὴ Ἰδέα, παραμένει. ᾽Αλλὰ χρειάζεται 
καινούργια µορφοποίησι καὶ ἀποχρυστάλλωσί της, ὥστε νά 
ἐχφράζη τοὺς νέους χαιροὺς καὶ νὰ ἀνταποχρίνεται στὶς ἆ- 
γάγχες τῆς νέας ἐποχῆς. Εΐναι ἡ ὥρα τῆς Νέας Δημοκρα- 
τίας. Αὐτὴ λείπει. Καὶ ἡ Ἱστορία τὴν ζητᾶ. Ἡ ἐμμονὴ τοῦ 
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4... Ἡ κρίοις τῆς καταναλωιωω]ς κοινωνίας 


«δημοκρατικοῦ κατεστημένου» στὶς παληὲς περὶ δημοκρατίας 
ἀντιλήψεις περιπλέχει τὰ πράγματα. ᾿Αναχαιτίζει τὴν πο- 
ῥρεία πρὸς τὴν Νέα Δημοκρατία. Ἐπιτείνει τὴν χρίσι τῆς 
Δημοκρατίας. Τῆς προσδίδει διαστάσεις εὐρύτερες. Καὶ δη- 
μιουργεῖ τὴν ἐντύπωσι ὅτι πρὀχειται γιὰ χρίσι ὄχι μιᾶς δε- 
δοµένης μορφῆς τῆς Δημοκρατίας, ἀλλὰ αὐτῆς τῆς ἴδιας τῆς 
Δημοκρατίας, στὴν θαθύτατη ὑφὴ καὶ δοµή της. 

Ὁ ἁἀστικὸς πολιτικὸς χόσμος τῆς Δύσεως, οἱ ἰσχυροὶ οἳ- 
κονομιλοὶ παράγοντες, ὁ καθιερωµένος διοικητικὸς µηχανι- 
σµός, τὰ μεγάλα συγκροτήµατα ποὺ ἐλέγχουν τὰ µέσα µα- 
ζυκῆς ἐπικοινωνίας (ἐφημερίδες, περιοδικά, κινηματογράφο, 
ραδιόφωνο, τηλεόρασι) , τὸ πνευματικὸ χονφὸρμ ποὺ δεσπὀ- 
ζει στὰ Πανεπιστήμια καὶ στὶς ᾿Ακαδημίες, οἱ χορυφὲς τῆς 
ὑπαλληλοχρατίας, τὸ γραφειοχρατικὸ πνεῦμα, ὅλοι αὐτοὶ ᾱ- 
ποτελοῦν ἕνα «δημοκρατικὸ κατεστημένο», ποὺ ἀντιμάχεται 
τὴν Μεταρρύθμισι. Μισεῖ τὴν ἄλλαγή. ᾽Απορρίπτει τὴν ἄνα- 
γέωσι. Καὶ ὑπερασπίζεται τὰ συμφέροντα ἢ τὶς ἀντιλήψεις 
του, στὸ ὄνομα τῆς Δημοκρατίας. τὴν πραγματικότητα, δὲν 
ὑπερασπίζεται τὴν Δημοκρατία. Ἐκεῖνο ποὺ ὑπερασπίζεται 
εἶναι μιὰ συγκεκριμένη µορφή της. Μιὰ µορφή, ποὺ ξεπερά- 
στηκε. 

Τὸ «κατεστημένο» τῆς Δύσεως, ὑπεραμύνεται μιᾶς εἰἶδι- 
κῆς μορφῆς τῆς Δημοκρατίας. Αὐτὴ ἡ µορφὴ ἄλλοτε ἦταν 
στάδιο ἀνώτερο τῆς δημοκρατικῆς πορείας. Τώρα εἶναι πα- 
ρωχημένο. Ὁ ἀγώνας τοῦ «κατεστημένου» δὲν γίνεται γιὰ 
τὴν Δημοκρατία. Γίνεται γιὰ τὴν ἐπ᾽ ἄπειρον ἐπιδίωσι μιᾶς 
εἰδικῆς φάσεως τῆς ἐξελικτικῆς διαδικασίας πρὸς τὴν πρα- 
γµάτωσιι τῆς Δημοκρατικῆς Ἰδέας. Γιὰ μιὰν ἐπιδίωσι ποὺ 
πρέπει νὰ ἐπιτευχθῆ σὲ πεῖσμα τῆς ζωῆς καὶ κατὰ παράδα- 
σιν τῶν νόμων τῆς ἱστορικῆς κινήσεως. 

Τὸ «κατεστημένο» ταυτίζει. τὸν ξαυτό του μὲ τὴν «Δημο- 
κρατία». Κατηγορεῖ τοὺς ἀνανεωτὰς τῆς Δημοκρατίας σὰν 
ἐχθρό της. Καταπνίγει χάθε ἀπόπειρα ἐκσυγχρονισμοῦ της. 
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Πολεμᾶ τὴν Ἐπανάστασι. Αὐτὴ ἡ στάσις, εὐνοεῖ τοὺς ἆλη- 
θινοὺς ἐχθροὺς τῆς Δημοκρατίας. Τοὺς ἐξυπηρετεῖ θαυμά- 
σια, γιατὶ αὐτοὶ θέλουν τὴν Δημοκρατία σὲ ἀνελιξία καὶ σὲ 
στασιμότητα. Τὴν θέλουν νὰ ἐμμέγη σὲ ξεπερασμένες µορ- 
φὲς καὶ ἀντιλήψεις, τὴν θέλουν νὰ ἐκφράζεται μὲ ἀπηρχαιω- 
µέγους θεσμοὺς χαὶ ἀρτηριοσκληρωτιχκοὺς ἐκπροσώπους. Για- 
τὶ ἔτσι, εἶναι πραγματικὰ τρωτή. 

Οἱ κομμουνισταί, δὲν θέλουν τὴν ἀνανέωσι, τὸν ἔκσυγ- 
χρονισµό, τὴν ἀνακαίνισι τῆς Δημοκρατίας. Γιατὶ ἡ Νέα 
Δημοκρατία θὰ τοὺς ἀφήση πἰσω. Θὰ τοὺς δείξη σὰν ἀντί- 
δρασι, καθυστέρησι, ἀγτεπανάστασι. θὰ τοὺς σπρώξη ὁρι- 
στικἁ στὸ περιθώριο τῆς “Ἱστορίας. 

"Ὅσο ὑπάρχει ἡ γερασμένη Δημοκρατία, οἱ χομμουνισταὶ 
ἐλπίζουν. Γιατὶ αὐτήν, θὰ μπορέσουν νὰ τὴν ἀνατρέφουν. 
Ἐνῶ τὴν Νέα Δημοκρατία, δὲν θὰ μποροῦν πιὰ νὰ τὴν ὑπο- 
νομεύσουν καὶ νὰ τὴν πλήξουν. "Ετσι ὅταν τίθεται ζήτημα 
Παληᾶς ἢ Νέας Δημοκρατίας, οἳ χομμουνισταὶ τάσσονται μὲ 
τὴν πρώτη. Στηρίζουν τὸ «παλαιοδημοκρατιχὸ κατεστηµέ- 
νο». Συμμαχοῦν μὲ τὴν ἀντίδρασι. Καὶ μάχονται στὸ πλευρό 
της, ἐναντίον χάθε ἀναδημιουργικῆς προσπαθείας, κάθε ᾱ- 
ληθωὰ θετικῆς µεταρρυθµίσεως, χάθε Ἐπαναστάσεως. 

Ἡ παλαιὰ Δημοκρατία, εἶναι ξεπερασμένη ἀπὸ τὰ πρά- 
γµατα. Ἐΐναι ἕνα σύνολο στατικῶν θεσμῶν, ποὺ ἀπὸ καιρὸ᾽ 
ἔπαυσαν νὰ ἀντανακλοῦν καὶ νὰ ὑπηρετοῦν τὴν δυναμικά 
κινούμενη ζωή. Γι αὐτὸ εἶναι ἀσθενής. Εΐναι εὔθραυστη. Εἷ- 
ναι τρωτή. ὍὉ ὁλοκληρωτισμὸς τὴν ὑπονομεύει μὲ σχετιχὴ 
εὐχέρεια καὶ συχνὰ θρἰσχει εὐκαιρίες νὰ τὴν πλήξη. Ἡ ἵ- 
δια τοῦ παρέχει δυνατότητες νὰ τὴν καταστρέφη. Καὶ ἐχεῖ- 
νας, τὸ κάνει. Μιὰ ματιὰ στὸν χάρτη τῆς ὑδρογείου ἀρκεῖ γιὰ 
γὰ μᾶς πείση. Ἡ Δημοκρατία χάνει συνεχῶς ἔδαφος. Πολ- 
λοὶ νομίζουν ὅτι φταίει ἡ Δημοκρατία αὐτὴ καθ᾽ ἑαυτή. Καὶ 
πιστεύουν ὅτι ὁ ἱστορικὸς χρόνος ἐργάζεται ἀδυσώπητα γιὰ 
τὸν Ὁλοχληρωτισμό, στὸν ὁποῖο ἀνήκει τὸ µέλλον. 
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Λάθος. Ἡ Δημοκρατία ἡττᾶται ἐξ αἰτίας τῆς ἐμμονῆς 
της σὲ παλαιὰ σχήματα. Χάνει ἔδαφος ἐπειδὴ δὲν θρίσχει 
τὴν δύναµι νὰ ἀνανεωθῆ. Ὁ δλοκληρωτισµός, ἐρυθρὸς ἢ ἅλ- 
λος, τῆς ἀποσπᾶ πράγματι ἔδαφος. Αὐτὸ ὅμως Ὑίνεται ὄχι 
λόγω τῆς ἀνύπαρκτης ὑπεροχῆς του, ἀλλὰ λόγω τῆς ὑπάρ- 
ξεως τοῦ ἀντιδραστικοῦ «παλαιοδημοκρατικοῦ κατεστηµέ- 
νου». Αὐτὸ ταυτιζόµενο μὲ τὴν Δημοκρατία καὶ ἐπιχειρῶν- 
τας νὰ τὴν χρατήση ἀχίνητη, τὴν ὁδηγεῖ στὸν χαμό της. 
Μιὰ σωτηρία ὑπάρχει. Νὰ παραμερισθῆ αὐτὸ τὸ «χατεστη- 
ένο» γιὰ νὰ ἀνασυγκροτηθῆ ἐκ θάθρων ἡ Δημοχκρατικὴ Πο- 
λιτεία. Στὸ ρολόι τῆς ἱστορίας δὲν χτυπᾶ ἡ ὥρα τοῦ Ὅλο- 
χληρωτισμοῦ. Ἐκκεῖνο, ποὺ σηµαίνει, εἶναι ἡ ὥρα τῆς Νεο- 
δημοκρατικῆς Ἐπαναστάσεως. 
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15.Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ ΑΠΕΤΥΧΕ; 


«(Μιὰ σειρὰ ἀπὸ αὐταπάτες ἔσκαψαν ἕνα 
χάσµα ἀνάμεσα στὸ λαμπρὸ ὄνειρο τοῦ 
Νέου Κόσμου καὶ τὴν πραγματικότητα. 
"Ἔνα ρομαντικὸ σχέδιο, ὑποκατεστάθη ἀπὸ 
ἕνα ὠφελιμιστικὸ κόσμο)». 

Λιούις Μάμφορντ 


᾿Απὸ τὰ τέλη τοῦ 10ου καὶ ἰδίως ἀπὸ τὶς ἀρχὲς τοῦ δι- 
κοῦ µας αἰῶνος πολλοὶ περίμεναν τὴν ἐπερχομένη «θασιλεία 
τοῦ ᾿Ανθρώπου». Αὐτὸ τὸ νόηµα εἶχε καὶ ἡ χραυγἡ τοῦ Νί- 
τσε «ὍὉ θΘεὸς ἀπέθανε!». "Ἠθελε νὰ πῆ ὅτι ἔφθανε πιὰ ἡ 
περιπόθητη ὥρα παγκυριαρχἰας τοῦ ἀνθρώπου ἐπάνω στὴν 
φύσι, στὶς ἀνάγκες του, στὸν ἑαυτό του, στὸ Σύμπαν. ὍὉ ἄν- 
θρωπος θὰ γινόταν χύριος τῆς ζωῆς καὶ τοῦ θανάτου. θὰ ἕ- 
λυνε ὅλα τὰ μυστήρια. Θὰ χυρίευε τοὺς οὐρανούς. θὰ ἀνέ- 
θαινε ἑπάνω ἀπὸ τὸν χρόνο χαὶ τὸν χῶρο, ἐλεύθερος, πανί- 
σχυρος, εὐτυχής, χάρι στὴν δύναµι καὶ στὴν ἐπιθολὴ τοῦ 
Νοῦ του, τῆς Πανδαμάστριας Λογικῆς του. 

Ἡ προοπτικἡ γιὰ τὴν «θασιλεία τοῦ ᾿Ανθρώπου» διαφεύ- 
σθηκε οἶκτρά. Ὁ Α΄’ Παγκόσμιος Πόλεμος, ἡ οἰκουμενικὴ 
χρίσις τοῦ 1999, ἡ ἐμφάνισις τοῦ ὁλοχληρωτισμοῦ, ὁ Β΄ 
Παγκόσμιος Πόλεμος χαὶ ὃ ἱδιότυπος εἱρηνοπόλεμος τῆς ἕ- 
ποχῆς µας εἶναι οἱ πιὸ ἐντυπωσιακχὲς ἐκδηλώσεις αὐτῆς τῆς 
διαφεύσεως. Καὶ ὅμως μετὰ ἀπὸ τὴν τελευταία ἆνθρωπο- 
σφαγὴ μὲ τὰ 60 ἕκατομ. θύματα ἡ ἐλπίδα ξαναῆλθε. Μὲ 
τὴν δημιουργία τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας, ὁ ἄνθρωπος 
γόµισε ὅτι ἄγγιζε πιὰ τὸ τέρμα τοῦ μεγάλου δρόµου του, 
ὅτι ἔφθανε πιὰ στὴν εὐτυχία. ᾽Αλλὰ ἡ φευδαπάτη δὲν χρά- 
τησε γιὰ πολύ... 

Ἡ ἐλπίδα τοῦ ἀνθρώπου εἶχε ἀποτεθῆ στὸ Λογικό, στὴν 
ἐπιστήμη, στὴν τεχνική. 'Εθεωρεῖτο σὰν θέθαιο ὅτι χάρι σ᾿ 
αὐτὰ τὰ ὅπλα µας θὰ φθάναµε ἀναπόφευχκτα σ᾿ ἕνα ὀρθολο- 
γικὰ ὠργανωμένον τρόπο ζωῆς χαὶ σὲ µία νέα ποιότητα δι- 
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εθνῶν σχέσεων, ποὺ θὰ ἐξασφάλιζαν τὴν σταθερὴ καὶ Σί- 
καιη εἰρήνη καὶ θὰ ἐξυπηρετοῦσαν τὴν ἐλευθερία. καὶ τὴν 
ἀξιοπρέπεια τοῦ ἀνθρώπου, ποὺ ἐπὶ τέλους θὰ δάµαζε τὸ Κα- 
κὸ --- ἔξω καὶ µέσα του καὶ θὰ ἔθγαινε ἔτσι ἀπὸ τὸ θασί- 
λειο τῆς Ανάγκης γιὰ νὰ μπῆ στὸ θασίλειο τῆς Ἐλευθερί- 
ας, ἀπὸ τὴν προϊστορία, στὴν “Ἱστορία. 

Δὲν χρειάζεται νὰ ἐπιμείνη χανεὶς γιὰ νὰ ἀποδείξη ὅτι 
οἱ ἐλπίδες αὐτὲς ναυάγησαν. 

Αὐτὴ ἀκριθῶς ἡ ἀποτυχία ἔκανε τὸν σύγχρονο ἄνθρωπο 
γὰ ἀμφιθάλλη γιὰ τὴν ἰσχὺ τοῦ μυαλοῦ του. Εΐχε στηρίξει 
ὅλες τὶς ἐλπίδες του, ἀπὸ τὸν περασμένο αἰῶνα, στὴν παντο- 
δυνγχµία τοῦ Λογικοῦ. Τώρα ἡ ἀποτυχία του, τὸν ὠθεῖ νὰ 
δυσπιστῆ πρὸς τὴν Λογική. ᾽᾿Απὸ ἐχεῖ πηγάζει καὶ ἡ τάσις 
πρὸς τὸ «Παράλογο», ποὺ διαχρἰνει τὴν ἐποχή µας, ὄχι µό- 
νο στὴν Τέχνη, ἀλλὰ καὶ σὲ ὅλες σχεδὸν τὶς ἐκδηλώσεις 
της. 
Ὁ ἄνθρωπος τῆς ὑπερτροφιχὰ ἀνεπτυγμένης ἀπὸ ἔπι- 
στημονικῆς καὶ τεχνολογιχκῆς πλευρᾶς κοινωνίας, ἔχοντας ἕ- 
πίγνωσι τῆς θαθύτερης ἀποτυχίας τοὺ, γυρεύει παρηγοριἁ 
ἢ λύσι στὸ Ἐξωλογικό, τὸ Παραλογικό, τὸ ᾽Αντιλογιχὸ ἢ 
τὸ Ὑπέρλογο. Ἐκεῖ δὲν θρίσχει τὴν μαθηματικὴ θεθαιότη- 
τα. Βρίσκει ὅμως τὴν χαμένη ἐλπίδα, χωρὶς τὴν ὁποία δὲν 
μπορεῖ νὰ ζήση. 

᾿Απὸ μιὰ πλευρά, λοιπὀν, ἡ Χρίσις τῆς χαταναλωτικῆς 
κοινωνίας εἶναι καὶ Χρίσις τοῦ Λογικοῦ, μὲ τὴν ἔννοια ὅτι 
μιᾶ θασικὴ αἰτία της εἶναι ἡ ἁλαζονία τοῦ νοῦ, ἡ ἔπαρσις 
τοῦ ἀνθρώπου, ποὺ νόμισε πὼς ἔγινε θεός. 

Γι αὐτό, ὁ 7. Πομπιντοῦ, ἔγραφε: «Ἔχομε περισσότε- 
ρον ἀνάγχη ἀπὸ Πίστιν, παρὰ ἀπὸ Λογιχήν». 

Γιὰ ὅ,τι ἀφορᾶ τὴν ἐλευθερία, ἀρκεῖ μιὰ ματιὰ στὸν χάρ- 
τη τῆς Γῆς, γιὰ νὰ δῆ χανεὶς τοὺς ἀπέραντους χώρους, ποὺ 
καλύπτει ὁ "Ολοκληρωτικὸς τρόπος ζωῆς. 

Γιὰ ὅ,τι ἀφορᾶ τὴν ᾿Αξιοπρέπεια, εἶναι ἀρχκετὸ νὰ δια- 
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δάση χανεὶς μιὰν ἀφγγησι τοῦ Σολζενίτσιν ἢ νὰ θυμηθῆ τὸν 
Ντάνιελ καὶ τὸν Σινιάφσχυ, ἢ νὰ ἐνατενίση γιὰ μιὰ στιγμὴ 
τὸ τεῖχος τῆς χαταισχύνης, ποὺ ὑφώνεται στὸ κέντρο τῆς 
Βὐρώπης ---σύμθολο τῆς τραγι:;-ῆς ἀνθρώπινης ἀποτυχίας. 

Ἡ καταναλωτικὴἡ Χοινωνία ἔφθασε, ἡ ᾿Αφθονία χερδή- 
θηχε. ᾽Αλλά καὶ αὐτὴ ἀπέδειξε ὅτι δὲν λύνει τὸ ἀνθρώπινο 
«πρόθληµα. Γιατί, ἡ ἀνύψφωσι τοῦ θιοτικοῦ ἐπιπέδου αὐτὴ χαθ᾽ 
ἑαυτή, µόνη της, δὲν κάνει τὸν ἄνθρωπο εὐτυχέστερο. 

Ἔπτσι, ὁ ἄνθρωπος τῆς ἐποχῆς µας, ὁ ἄνθρωπος ποὺ μὲ 
τόσην ἁλαζονία νόμισε ὅτι ἐσήμανε τάχα ἡ ὥρα νὰ ἀντικα- 
ταστήση τὸν Θεὸ ἔφθασε ἀπὸ χίλιους δρόµους στὸ ἀἁδιέξοδο 
τοῦ γοῦ, στὸ φοθερὸ μηδέν, στὴν µεγάλη ἀπελπισία. 

Ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος ἀντιλαμθάνεται μὲ τρόμο, ὅτι 
µέσα στὴν ὑπερφίαλη ὁρμή του ἀνατίναξε τὶς γέφυρες μὲ 
τὸ παρελθὸν (παράδοσι, θρησκεία, ἠθικὴ κλπ.) χωρὶς νὰ 
ἔχη κερδίσει τὸ µέλλον, ἀφοῦ ἡ κατάχτησις αὐτὴ ἀπεδείχθη 
οὐτοπικὴ χίµαιρα. 

Ὁ ἄνθρωπος τῆς σύγχρονης καταναλωτικῆς κοινωνίας 
δὲν ἔχει τὸ ἄγχος τοῦ καθημερινοῦ. Όμως, αἰσθάνεται χα- 
μένος, ἀποπροσανατολισμένος, ἔρημος χαὶ πασχίζει ἐναγώνια 
νὰ ξαναθρῆ τὸν δρόµο του, ψάχνει ἀπεγνωσμένα γιὰ κάποι- 
ον σκοπὸ ζωῆς. 

Σήµερα, τὸ χάος ὑπάρχει µέσα στὸν ἄνθρωπο (ὄχι ἔξω 
ἀπ᾿ αὐτόν). Ἑλέπουμε τὸ ἔνστικτο νὰ ἐξαπολύεται χωρὶς 
φραγμὸ ἀπὸ τοὺς νέους ---καὶ. ὄχι µόνον ἀπὸ αὐτοὺς--- τῆς 
καταναλωτικῆς κοινωνίας. 

᾿Αποδεικνύεται ἔτσι ὅτι τὸ δάµασµα τῶν ἐνστίκτων εἶχε 
ἐπιτευχθῆ στὶς προηγούμενες ἐποχὲς µόνο φαινομενικά. Καἱ 
τώρα σὲ μιὰ στιγμὴ ἀρνήσεως, σὲ μιὰ στιγμἡ ποὺ εἴμαστε 
ἀντιμέτωποι μὲ τὸ μηδέν, τὸ ἔνστιχτο σχίζει τὸ φλούδι τοῦ 
Πολιτισμοῦ, ποὺ μὲ τόσο χόπο εἶχε ὑφανθῆ κατὰ τὴν διάρ- 
χεια τῆς ἱστορίας καὶ ξαναθγαίνει προχλητικὸ στὸ προσκή- 
γιο καὶ μᾶς σαρκάζει. 
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Κι’ ὅμως πέρα ἀπ᾿ αὐτὰ τὰ παραχμιαῖα φαινόμενα τῆς 
σύγχρονης κοινωνίας ἐξακολουθεῖ πάντα νὰ ἐπιθιώνη ἡ θέ- 
λησις τοῦ ἀνθρώπου νὰ πιστεύη, ἡ λαχτάρα του γιὰ πίστι 
σὰν διαμαρτυρία ἐναντίον τοῦ Μηδενός... 

᾽Αλλὰ νὰ πιστεύη σὲ τί; Νὰ τὸ µεγάλο πρόθληµα. Ὁ ἄν- 
θρωπος τῆς θιομηχανικῆς ἐποχῆς θέλησε ν᾿ ἀντικαταστή- 
ση τὶς θρησκευτικὲς καὶ ἠθικὲς ἀξίες μὲ ὀρθολογιστικὲς ᾱ- 
ξίες. Αὐτὲς ὅμως ἦταν μοιραῖο νὰ μὴ σταθοῦν γιὰ πολὺ στὴν 
συνεἰδησἰ του, ἀφοῦ δὲν πηγάζουν ἀπὸ αὐτήν. Ὁ ἄνθρωπος 
τῆς τεχνοκρατικῆς ἐποχῆς, μεθυσμένος ἀπὸ τὰ «ἐπιτεύγ]ια- 
τά» του, μηδαμινὰ μπροστὰ στὴν Αἰωνιότητα καὶ γελοῖα 
μπροστά στὸ Μυστήριο ἔκανε τὴν τρέλλα νὰ νοµίζη πὼς δὲν 
χρειάζεται πιὰ τὸν θεὸ καὶ ἄρα μπορεῖ νὰ τὸν σχοτώση. Ζα- 
λισμένος ἀπὸ τὸν ἴλιγγο τῶν «ἐπιτυχιῶν» του, μὲ τὴν οἴησι 
ἀπὸ τὴν φευδαίσθησι τῆς δυνάµεώς του, ἐγόμισε ὅτι ὁ ὑπο- 
τιθέµενος «θάνατος τοῦ θεοῦ», θὰ ἔφερνε τὴν δική του ὅλο- 
Χλήρωσι, τὸν θρίαµθο τοῦ ἀνθρώπου - χυριάρχου τοῦ Σύμ- 
παντος. Ἡ ἀπόπειρα ἀπεδείχθη μπούμεραγκ. Ὁ ἄνθρωπος 
ἐγῶ δὲν σκότωσε τὸν Θεό, φαίνεται σὰν νὰ σκοτώνη τὸν ἴδιο 
τὸν ἑαυτό του, χατρακυλῶντας τον στὰ θάραθρα τῆς ᾿Απο- 

᾿γγώσεως. 

Ἡ ἀναγέγνησις, ἡ Μεταρρύθμισις, ἡ Γαλλικὴ Ἐπανά- 
στασις καὶ ἀχόμη περισσότερο ἡ Ῥωσικὴ Ἐπανάστασις καὶ 
ἡ καταναλωτικἡὴ κοινωνία ὡδήγησαν διαδοχικὰ στὸν οὖσια- 
στικὸ ἀποχριστιανισμὸ τῆς Εὐρώπης καὶ τῆς ᾽Αμερικῆς. Ὢ-- 
δήγησαν στὴν ἀντικατάστασι τοῦ ἰδεώδους μιᾶς αἰώνιας, ὅ- 
πέργειας ζωῆς μὲ τὸ ἰδεῶδες τοῦ Λόγου, τῆς ἐπιστήμης καὶ 
ἰδίως τῆς οἰκονομικοτεχνικῆς ἐξελίξεως καὶ. τῆς θιοτικῆς 
ἀνόδου. 

Οἱ ἄνθρωποι, πάντα ἀναζητοῦσαν τὴν εὐτυχία. Στὴν ἑ- 
ποχή µας πίστεψαν ὅτι θὰ τὴν εὕρισχαν στὸν πλοῦτο, στὴν 
γνῶσι, στὴν δύναμµι, στὴν ἀφθονία, στὴν ἀπόλαυσι. ᾽Αλλὰ 
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δὲν τὴν θρῆκαν. Ἰζαὶ τότε Ίρθε ἡ "Αρνησις,κόρη τῆς ἄπελ- 
πισίας. 

Ὁ «Ὑπεράνθρωπος», ποὺ ὠνειρεύθηκαν οἱ διανοηταί, 
ποὺ ἐλάτρεφαν τὴν ἐπιστήμη, κατήντησε ὃ «ὠργισμένος νέ- 
ος», «ὁ ἐπαναστάτης χωρὶς αἰτία», ὁ µηδενιστής. Ἐχεῖ ὡδή- 
Ύησε ἡ ἀπώλεια τῆς Πίστεως. 

“Ὁ ἄνθρωπος τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας εἶναι ἕνα δι- 
χασμένο καὶ δυστυχισµένο ὄν, ποὺ σὰν τὸν «δόχκτορα Φά- 
ουστ», Χέρδισε τὸν χόσμο ὁλόκληρο, ἀλλὰ ἔχασε τὴν φυχή 
του ----καὶ στὸ τέλος, µόνο αὐτὴ λογαριάζεται. 

“Ὁ ἄνθρωπος τῆς συγχρόνου Χαταναλωτικῆς κοινωνίας, 
μπορεῖ νὰ πῆ σὰν τὸν Μεφιστοφελῆ: «Όπου θρισχκόµαστε 
ἐκεῖ εἶναι ἡ Χόλασις». Ὁ ἄνθρωπος τῆς χαταναλωτικῆς χοι- 
νωνίας ἔχει τὰ πάντα. Τὸ τοπἰο, ποὺ τοῦ πρόσφερε ἡ τεχνι- 
χὴ πρόοδος, εἶναι στ ἀλήθεια ἐγτυπωσιακό. ᾽Αλλὰ εἶναι ἕ- 
ρηµο. Γιατὶ λείπει ἡ ψυχή. «Ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος τῆς Δύ- 
σεως ἐχθάλλει τὴν ἀπελπισμένη χραυγἡ τοῦ Φάουστ, ὅταν, 
ἀφοῦ ἐφίλησε τὴν περιπόθητη Ἑλένη, ὁδηγεῖται πρὸς τὸν 
αἰώνιο χαμὸ «Δῶσε µου πίσω τὴν φυχή µου». 

Ἡ σύγχρονη Ἑλένη, ἡ καταναλωτικὴ κοινωνία, μὲ τὸ 
θανάσιμο φιλἰ της, τὴν ᾿Αφθονία, ἔκλεψε τὴν φυχἠ τοῦ ἀν- 
θρώπου. Κι) ἐκεῖνο ποὺ πάνω ἀπ᾿ ὅλα ὁ ἄνθρωπος ἐπιθυμεῖ, 
χρειάζεται καὶ νοσταλγεῖ εἶναι ἀχριθῶς αὐτό: ἡ φυχή του] 

Ἡ ἐποχή µας ἔδειξε ὅτι χωρὶς πίστι, χωρὶς ψυχή, χωρὶς 
ἰδεώδη, χωρὶς Θεό, δὲν εἶναι ἐφικτὸς ἕνας πραγματικὸς ἀν- 
θρωπισµός, δὲν εἶναι δυνατὴ μιὰ ἀληθινὴ ἠθιχή, δὲν εἶναι 
πραγματώσιµη ἢ εὐτυχίαὶ "Όταν ὑπάρχη πἰστις σὲ ἀγώτε- 
ρες ἀξίες, τότε καὶ µόνον ἡ τεχνικὴ ἐξέλιξις, ἡ οἰκονομικὴ 
ἄνοδος, ἡ ἐπιστημονικὴ πρόοδος, ὅλα εἶναι δυνατὸν νὰ προσ- 
λάθουν ἕνα ἠθικὸ καὶ ἀνθρωπιστικὸ νόημα. Μόνον τὀτε ὃ- 
πηρετοῦν τὸν ἄνθρωπο. Καὶ µόνον τότε μποροῦν νὰ τὸν ὁ- 
δηγήσουν πρὸς τὴν εὐτυχία. 

Στὰ θεμέλια τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας θρἰσχονται 
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δύο μῦθοι: ὁ μῦθος τῆς ἱστοριχῆς «προόδου» χαὶ ὁ μῦθος γιὰ 
τὴν παντοδυναµία τῆς ἐπιστήμης. Καὶ οἱ δύο κατέρρευσαν 
μὲ πάταγο ἐχχωφαντιχὸ μὲ τὴν Χρίσι τῆς καταναλωτικῆς 
κοινωνίας. Ἡ περιθόητη «λογικότης» τῆς ἱστορίας, γιὰ τὴν 
ὁποία δὲν ἀμφέθαλλε κανεὶς ἀπὸ τοὺς διανοητὰς τοῦ 19ου 
καὶ τῶν ἀρχῶν τοῦ αἰῶνος µας, ἀπεδείχθη ἀνύπαρκτη. Πρα- 
γµατικάἀ, σήµερα, ἡ ἱστορία μοιάζει νὰ ἔχασε τὸν δρόµο της. 
Ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος ἔχει παραπλανηθῆ σ᾿ ἕνα λαθύριν- 
θο ἱστορικῶν καὶ κοινωνικῶν φαινομένων. Καἱ πουθενά δὲν 
θρίσχει τὸ σωτήριο νῆμα τῆς ᾿Αριάδνης. 

Ἡ κρίσις τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας ἐχδηλώνει καὶ 
ἐπιθεθαιώνει τὴν ἀποτυχία τοῦ ἀνθρώπου στὴν προσπάθειά 
του νὰ κερδίση τὴν εὐτυχία, τὴν ἐλευθερία καὶ τὴν εἰρήνη 
μὲ µέσα τεχνικοοικονοµικά. 

᾽Αντὶ γιὰ τὴν εἰρήνη, τὴν κοινωνικὴ Δικαιοσύνη, τὴν 
᾿Αξιοπρέπεια καὶ τὴν Ἐλευθερία, ἀντὶ γιὰ τὴν ἀνάδειξι τῶν 
ἀρίστων, ἦλθε ὁ Πόλεμος, ἡ Βία, ὁ Ὁλοκληρωτισμός, οἱ ᾱ- 
συνείδητες φανατισµένες μᾶζες, ἡ µαζοποἰησις τοῦ ἄτόμου, 
ἡ ἐπικράτησις τῶν πλέον ἐπιτηδείων, δηλαδἡ τῶν ἆειρο- 
τέρων. 

"Ἔτσι γεννήθηκε τὸ κενό, µέσα στὸ ὁποῖο χτυπιέται ἡ 
φυχ} τοῦ ἀνθρώπου τῆς ἀφθονίας, τοῦ ἀνθρώπου χαταναλω- 
τοῦ, τοῦ ἨΟΠΙΟ θοοποπἹΙοςΒ, ἄἀναζητῶντας τὴν χαμένη οὐὗ- 
σία. 

Μὲ τὴν ἐπιστήμη ὁ ἄνθρωπος περίµενε νὰ δαµάση τὸ 
Σύμπαν. Πίστευε ὅτι αὐτὴ θὰ τοῦ ἔδινε ἀπέραντη αὐτοπε- 
ποίθησι καὶ θὰ τοῦ παρεῖχε ἰδεώδεις συνθῆχες ζωῆς, ἔλευθε- 
ρώνοντάς τον ἀπὸ τὴν θιοτικἡ μέριμνα καὶ ἀπὸ τὴν ἀνάγ- 
κη. Νόμιζε ὅτι ἡ ἐπιστήμη θὰ τοῦ ἔδινε τὴν δυνατότητα νὰ 
ἀνεθάση τὸ πνεῦμα του, τὸν πολιτισμό του, τὸν ξαυτό του. 

᾿Απὸ ὅλα αὐτὰ ἡ ἐπιστήμη μᾶς έδωσε µόνον ἕνα: τὴν ὃ- 
λικἡ ἄνεσι, τὴν ἀφθονία ὑλικῶν ἀγαθῶν. ᾽Αλλὰ ταυτόχρονα 
ἐξώφλισε τὴν Βία μὲ µέσα φοθερὰ καὶ ἔθεσε σὲ ἄμεσο κίν- 
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δυνο τὴν ἐξωτερική, ἀλλὰ καὶ τὴν ἐσωτερικὴ ζωὴ τοῦ ἀν- 
θρώπου. Γιατὶ μὲ τὴν κακὴ χρῆσι ποὺ τῆς χάνουμε, ἡ ἔπι- 
στήµη ἀπειλεῖ χάθε ἄτομο μὲ τὴν ρομποτοποίησι. Ταυτό- 
χρονα, ἡ ἐπιστήμη δυνάµωσε τὴν ἀνασφάλεια τοῦ ἀνθρώ-. 
που, γιατὶ μᾶς ἔδειξε ὅτι ἡ πραγµατικότης στὴν ἐσώτερη ὃ- 
φή της δὲν μοιάζει κὰν μὲ τὴν ἀντίληψι, ποὺ ἔχουμε γι αὖ- 
τὴν μὲ θάσι τὶς αἰσθήσεις µας καὶ τὴν νόησἰ µας. 

Ἡ προσπάθειά µας νὰ δώσουμε λογικότητα στὴν Ἴστο- 
ρία, ἐπιτυγχάνοντας τὴν παγκόσμια εἰρήνη, τὴν κοινωνιχὴ 
Δικαιοσύνη καὶ τὸν θρίαµθο τοῦ Λογικοῦ, ἀπέτυχε. Ἡ αὗτο- 
πεποἰθησις, ποὺ κυνγηγούσαμε ὅπως ὁ Ὀρφέας τὴν Εὐρυδί- 
κη δὲν ἠρθε. Οἱ ἠθιχὲς παραδόσεις, ποὺ κατέρρευσαν, δὲν 
ἀναπληρώθηκαν μὲ τίποτε. Τὰ θάθρα τῶν παλαιῶν θεῶν 
ἔμειναν ἀδυσώπητα κενά. Καὶ μᾶς τροµάζουν. ὍὉ σύγχρονος 
ἄνθρωπος πάσχει ἀπὸ τὸ θασανιστικὸ αἴσθημα τῆς ἱστορικῆς 
ἀποτυχίας του. Ἠλέπει τὸν ξαυτό του σὰν ἕνα ώς μη- 
χανοχίνητο θάρθαρο. 

"Αλλωστε, ἡ αὔξουσα ἔἐξειδίχευσις στὴν ος, καὶ 
στὴν ἐπιστήμη συρρίχνωσε τὸν ἐπιστήμονα, τὸν περιώρισε 
--καὶ τὸν περιορίζει--- σ᾿ ἕνα ὁλοένα χαὶ πιὸ στενὸ διανοη- 
τιχὸ πεδίο. 

Ὁ ἐπιστήμων τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας μειώνει δν 
αρκῶς τὴν σφαῖρα τῆς ἐργασίας του καὶ τῶν ἐνδιαφερόντων 
του. Χάγει ὁλοένα χαὶ περισσότερο τὴν ἐπαφὴ μὲ τοὺς ἅλ- 
λους τομεῖς τῆς ἐπιστήμης. Παύει νὰ εἶναι ἕνας διανοούµε- 
γος, ἕνα πγεῦμα καθολικὀ, ἕνας ἄνθρωπος μὲ ἀληθινὴ παι- 
δεία. 

ὍὉ πολιτισμένος ἄνθρωπος δὲν εἶναι ὁ εἶδικός' ανα ὁ 
ἐγχυκλοπαιδιχὸς ἄνθρωπος. Ἰζαὶ αὐτὸς ὁ ἄνθρωπος ἐξαφανί- 
ζεται ὁλοένα χαὶ ταχύτερα στὴν ἐποχή µας. Ἡ εἰδικότης, 
ἀντικαθιστᾶ τὴν γενιχκἡ µόρφωσι, τὴν ἀληθινὴ παιδεία. 

Ὁ ἄνθρωπος πρέπει νὰ γνωρίζη πάρα πολλά, γιὰ νὰ 
εἶναι καλλιεργημένο πρόσωπο. Ἐνῶ ὃ ἄνθρωπος τῆς χατα- 
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γαλωτικῆς κοινωνίας κατὰ κανόνα δὲν γνωρίζει, παρὰ µόνο 
μιὰ συγκεκριµένως ἐπιστήμη καὶ μάλιστα ὄχι ὁλόκληρη, ἆλ- 
λὰ µόνον ἕνα ἐλάχιστο τμῆμα της, ἐκεῖνο ποὺ τοῦ δίνει τὴν 
εἰδικότητά του, ποὺ τοῦ ἐπιτρέπει νὰ κχερδίζη χρήματα, ᾱ- 
νεσι καὶ προθολἠ. 

ὍὉ μορφωμένος ἄνθρωπος τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας 
ἔχει χάσει τὴν ἀνυφωτικὴ δυνατότητα τῆς ἐποπτείας. Εἶναι 
Χλεισμένος σ᾿ ἕνα στενώτατο ὀπτικὸ πεδίο. Μοιραῖα λοιπὸν᾽ 
καταντᾶ ἕνας τέλειος εἶδικός, ἀλλὰ διανοητικἀ, πολιτικά, 
κοιγνωνικἀὰ ὑπανάπτυκτος. 

Ὅ εἶδικὸς τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας κάνει μιὰ µη- 
χανικἡ ἐργασία σχέφεως, ἡ ὁποία μπορεῖ νὰ ἐχτελεσθῆ ἀπὸ 
οονδήποτε ποὺ ἔχει τὴν σχετιχὴ τεχνικὴἡ χατάρτισι. 

Ἡ ἐπιστήμη ἔχει χατατμηθῆ σὲ ἀναρίθμητα μικρὰ µέ- 
Ρη καὶ µέσα στὸ χάθε ἕνα χλείνονται οἱ εἰδικοὶ αὐτοῦ τοῦ το- 
µέως, ποὺ ἁδιαφοροῦν γιὰ ὅλα τὰ ἄλλα, τὰ ὑποτιμοῦν καὶ τὰ 
ἀγνοοῦν. Ἡ γνῶσις καὶ ἡ µόρφωσις ἔχουν διαμελισθῆ. Ὁ 
σύγχρονος ἐπιστήμων ἐργάζεται σὰν μηχανή, χρήσιµοποι- 
ὤντας διαρχκῶς µόνο μιὰ μέθοδο, σ ἕνα µόνο τοµέα, πάντα 
τὸν ἴδιο. 

Ἡ μηχανοκρατία φέρνει τὴν ἕλλειφι ἰσορροπίας ἡόμε 
σα στὶς ὑλικὲς ὀρέξεις χαὶ στὶς πνευματικὲς ἰδιότητες τοῦ 
ἀνθρώπου πρὸς ὄφελος τῶν πρώτων. 

ὍὉ θάρθαρος τοῦ β΄ μισοῦ τοῦ 90οῦ αἰῶνος, ἄψυχος, 
σκληρός, ἀδίστακτος, φυχρὸς καὶ ἁδιάφορος, χωρὶς ἠθιχο- 
θρησκευτικοὺς φραγμούς, χωρὶς μεταφυσιχκὲς ἀγωνίες καὶ ᾱ- 
νατάσεις, χωρὶς τύψεις, χωρὶς χὰν συνείδησι, ἔχει στὰ χέρια 
του δυνάµεις δαιµονικές: ᾿Ἠλεχκτρονικοὺς ἐγκεφάλους πυραύ- 
λους, ὑδρογονικὲς θόµθες, διαστημόπλοια. Πῶς θά χρησιμ;- 
ποιῄση αὐτὸ τὸ ὄν, αὐτὲς τὶς δυνάµεις; 
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ΟΙ ΚΑΙΡΟΦΥΛΑΚΤΟΥΝΤΕΣ 


1.ΚΟΜΜΟΥΠΙΣΜΟΣ ΚΑΙ ΑΝΑΡΧΙΑ 


Τώρα ἃς ἐξετάσουμε μιὰν ἄλλη πλευρὰ τοῦ θέματος. 
Τὸν ρόλο τοῦ χομμουνισμοῦ σ᾿ αὐτὴν τὴν Χρίσι τῆς χατανα- 
λωτικῆς κοινωνίας. Ὑπάρχει διαδεδομένη ἡ ἄποψις ὅτι, οἱ 
ἀναρχιχὲς ἐκδηλώσεις ποὺ σὰν σεισμικὲς δονήσεις συγχλο- 
γίζουν τὶς σύγχρονες δυτικὲς κοινωνίες προέρχονται ἀπὸ τὸν 
κομμουνισμό. "Ότι πίσω ἀπὸ αὐτὲς χρύθεται τὸ χομµουνι- 
στικὸ χόμμα. "Οτι ἡ χρίσις εἶναι ἔργο του. Ἡ ἀλήθεια εἶναι 
διαφορετική. Οἱ ἀναρχικὲς ἐκδηλώσεις, ποὺ ἄλλωστε δὲν 
εἶναι παρὰ τὰ ἐξωτερικὰ σηµάδια τῆς Χρίσεως, δὲν προέρ- 
χονται ἀπὸ τοὺς χομµουνιστάς. Δὲν ἐκπηγάζουν ἀπὸ τὸ 
χομμουνιστιχὸ χόμµα, δὲν εἶναι ἔργο του. Είναι μοιραῖα συµ- 
πτώματα τῆς χοινωνικῆς ἀσθενείας. Στὴν συνέχεια ὅμως τὸ 
χομμουνιστικὸ χόμµα ἐπεμθαίνει, προσπαθεῖ νὰ τὶς ἔχμε- 


ταλλευθῆ, νὰ τὶς ἐπηρεάση, νὰ τὶς θέση κάτω ἀπὸ τὸν ἔλεγ- 
χό του. | 


᾿Απὸ τοὺς παλαιοὺς ἐχκεῖνοι ποὺ ἐμπνέουν σήµερα τὶς 
ἀναρχικὲς ἐξεγέρσεις στὴν δυτικὴ ΒΕὐρώπη καὶ στὴν θό- 
ρειο ᾽Αμεριχὴ δὲν εἶναι οὔτε ὁ δογματικὸς Μάρξ, οὔτε ὁ ὅ- 
περοργανωτικὸς Λένιν. Εἶναι ὃ ἐχθρὸς τοῦ «θεολόγου» Μάρξ, 
ὁ ἀναρχικὸς Μπακούνιν. Εϊναι ὁ Σαλίγκωφ, ὁ ἀναρχιχὸς 
ποὺ τὸν ἐξετέλεσε ὁ Λένιν. Καὶ ἀπὸ τοὺς νεώτερους ἐχεῖνος 
ποὺ ἐμπνέει τὶς ἀναρχιχκὲς ἐχδηλώσεις τῆς δυτικῆς νεολαίας 
δὲν εἶναι ὁ μονολιθικὸς Στάλιν ἢ ὁ χονφορμιστὴς Μπρέζνιεφ. 
Ἠἶναι «ἡ διαρχἠς ἐπανάστασις ποὺ κήρυξε ὃὁ Τρότσχυ, αὖ- 
τὸς ὁ ἐχθρὸς τοῦ Στάλιν, ποὺ τὸν σκότωσαν οἳ Σταλινισταί. 
Ἐἶναι ὃ Μαρχοῦζε ὁ ἀπὸ χαθηγητικῆς χαθέδρας προφήτης 
τῆς θίας ὄχι τῆς προλεταριαχῆς, ἀλλὰ τῆς... φοιτητικῆς. 
Ἐἶναι ἀκόμη ὁ «Τσέ», ὁ Ἐρνέστο Γχεθάρα ποὺ κήρυξε στὴ 
θεωρία ἕνα περίεργο μῖγμα χομμουνισμοῦ καὶ ἀναρχισμοῦ 
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ἐνῶ στὴν πρᾶξι ἔκλινε ἀποφασιστικὰ πρὸς τὸν ρομαντικὸ 
ἄναρχισμό. | 

Οἱ σύγχρονοι ἀναρχικοὶ δὲν ὑψώνουν τὸ σοθιετικὸ ἀστέρι, 
ἀλλὰ τὴν παλαιὰ κόκχνιη σημαία τοῦ ἀρχικοῦ χομµουνι- 
σμοῦ, τοῦ οὐτοπικοῦ ἐκείνου, ποὺ ὑποσχέθηκε ἕνα Παράδει- 
σο, ὃ ὁποῖος χάθηκε, καὶ στὸν ὁποῖο σήµερα, εἶναι πιὰ φα- 
γερὸ ὅτι δὲν θὰ φτάσουν ποτὲ οἱ σοθιετικοῦ τύπου κοινωνίες. 
Οἱ ὠργισμένοι νέοι τῆς Δύσεως ὑφώνουν τὶς μαῦρες σημαϊες 
τῆς ᾿Αναρχίας, ὄχι τὰ πανὼ μὲ τὰ παπαγαλἰστιχα συνθή- 
µατα τῆς Μόσχας. 

"Αλλωστε ᾿Αναρχία καὶ Κομμουνισμὸς εἶναι ἀντίθετα 
ρεύματα. Ἡ πρώτη εἶναι ἄρνησις κάθε περιορισμοῦ, χάθε 
ἀρχῆς χαὶ κάθε ἱεραρχίας ἐνῶ οὐδέποτε ἄλλοτε θρῆχαν τὀ- 
ση ἀποθέωσι τὸ Κράτος, ἡ ᾽Αρχή, ἡ ἘἜξουσία, ἡ Ἱεραρχία, 
ἀπ᾿ ὅση στὸν Κομμουνισμὀ. Ὅ Κομμουνισμὸς δημιουρχεῖ 
τὴν Ὑπερεξουσία, τὸ Ὑπερκράτος. Ἐπιθάλλει τὴν ἀπόλυτη 
Πειθαρχία, τὴν πιὸ τυφλὴ ὑπαχκοή. Κομμουνισμὸς εἶναι ἡ 
ἀποθέωσις τῆς ᾿Αρχῆς ἐνῶ ᾿Αναρχία εἶναι ἡ κατάργησις κἀ- 
θε ᾿Αρχῆς. Κομμουνισμὸς εἶναι ἡ µαζοποίησις ἐνῶ ᾿Αναρ- 
χία ἡ ἀπόλυτη ἄρνησις κάθε ὑποταγῆς, σὲ ὁποιαδήποτε πει- 
θαρχία, σὲ ὁποιοδήποτε χαταναγχασμό, κοινωνικό, ἐκχλη- 
σιαστικό, πολιτικὀ, πολιτειακό, οἰκονομικό, πάσης φύσεως. 
Οἱ ἀναρχικοὶ δὲν ξεχινοῦν ἀπὸ ἐχεῖ ποὺ ξεκινοῦν οἳ χοµµου- 
γισταὶ οὔτε ἀποθλέπουν στοὺς ἴδιους σχοπούς. Συναντῶνται 
ὅμως καθ) ὁδόν. Δηλαδὴ ἀφοῦ ἀρχίζει µία ἀναρχικὴ ἐκδή- 
λωσις, οἳ χομμουνισταὶ προσπαθοῦν νὰ μποῦν σ᾿ αὐτήν, νὰ 
τὴν ἐπηρεάσουν, νὰ τὴν θέσουν χάτω ἀπὸ τὸν ἔλεγχό τους 
καὶ νὰ τὴν ἐκμεταλλευθοῦν γιὰ τοὺς δικούς τους σκοπούς. 
Ἐπιχειροῦν νὰ ἰδιοποιηθοῦν ὅλη τὴν ἀνώφελη ᾿ζωντάνια, 
τὸν χαμένο δυναμισμὸ ποὺ δείχνουν οἱ ἔξαλλοι, ὠργισμένοι 
γέοι. "Όταν ὅμως δὲν τὸ ἐπιτυγχάνουν αὐτὸ τὰ Ιζομμουνι- 
στιχκὰ Ἱόμματα, τότε ἀποσύρουν τὴν ὑποστήριξί τους ἀπὸ τὸ 
ἀγαρχιχὸ κχίνηµα καὶ μάλιστα, τὸ καταπολεμοῦν. 
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2.Η ΤΑΚΤΙΚΗ ΤΩΝ Κ.Π. 


Τὸν Μάϊω τοῦ 1968 στὴν Γαλλία τὰ ἀναρχικὰ γεγονότα 
δὲν ἄρχισαν ἀπὸ τοὺς κομμµουνιστάς, δὲν σαν δικό τους ἔρ- 
Ύο. Μετὰ τὴν ἐκδήλωσί τους ὅμως οἱ χομμουνισταὶ ἐπενέ- 
θησαν καὶ προσπάθησαν νὰ τὰ θέσουν κάτω ἀπὸ τὸν ἔλεγ- 
χό τους. Ἐπεχείρησαν νὰ τὰ θάλουν µέσα στὴν κοίτη τῆς 
κομμουνιστικῆς ἀνατροπῆς. Δὲν τὸ ἐπέτυχαν. Τότε,. ἕτορ- 
πίλλησαν τὸ ἀναρχιχὸ κίνημα. Ἡ Γενικὴ Συνομοσπονδία 
Ἐργατῶν Γαλλίας ποὺ εἶναι χάτω ἀπὸ κομμουνιστιχὸ ἕ- 
λεγχο, ἀπέσυρε τὴν ὑποστήριξί της καὶ δὲν µετέσχε στὴν 
γενικἡ ἀπεργία ποὺ προσπάθησαν νὰ κάνουν οἱ ἀναρχικοὶ 
διανοούμενοι. Τὸ ἴδιο συνέθη καὶ στὰ Πανεπιστήμια. Σὲ 
πολλὲς μάλιστα περιπτώσεις οἱ ἐκπρόσωποι τοῦ Ἐομμουνι- 
στικοῦ Κόμματος συνεργάστηκαν μὲ ἐκπροσώπους τῶν ᾿Αρ- 
χῶν. Καὶ μποροῦμε νὰ ποῦμε, ὅτι τελικῶς ἡ ἐπιθίωσις τότε 
τοῦ Ντὲ Γκώλ, ὀφείλεται σ᾿ ἕνα ἀξιόλογο θαθµό στὸ Κομ- 
μουνιστικὸ Ἰζόμμα]! 


Αὐτὸ φαίνεται παράξενο, ἀλλὰ ἡ ἐξήγησίς του εἶναι ᾱ- 
πλῆ. Οἱ κομμουνισταὶ εἶναι ὑπὲρ τῆς ἀνατροπῆς, µόνον ὅ- 
ταν τὴν κάνουν οἱ ἴδιοι. "Όταν ἡ ἀνατροπὴ γίνεται ἀπὸ ἅλ- 
λους τὀτε δὲν τὴν θέλουν. Δὲν εἶναι οἱ χομμουνισταὶ ὑπὲρ 
τῆς Ἐπαναστάσεως. Εἶναι ὑπὲρ τῆς δικῆς τους «Ἐπαναστά- 
σεως». Γιατὶ ἂν γίνη µία ἐπανάστασις ποὺ δὲν τὴν ἐλέγχουν 
αὐτοί, τότε ἡ δική τοὺς ἀπομαχρύνεται ἐπ᾽ ἄόριστον. Χά- 
γεται στὰ θάθη τοῦ μέλλοντος. Προκειμένου λοιπὸν νὰ γί- 
γη μιὰ ἐπανάστασις μὴ ἐλεγχομένη ἀπὸ αὐτοὺς, προτιμοῦν 
γὰ µείνη τὸ κατεστημένο. Καὶ μάλιστα ὅσο πιὸ διάτρητο, 
φθαρµένο, ἕἑτοιμόρροπο εἶναι αὐτὸ τὸ κατεστημένο, τόσο 
πιὸ πολὺ τὸ στηρίζουν. Γιατὶ ἔτσι τρέφουν τὴν Ἐλπίδα ὅτι 
θὰ μπορέσουν νὰ τὸ ἀνατρέφουν αὐτοί. Ἐνῶ ἂν τὸ ἀνατρέ- 
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ψουν ἄλλοι, τότε ἐπέρχεται τουλάχιστον ἀναθολὴ τῆς δικῆς 
τους πιθαγότητος. 

Αντίθετα στὴν Ἰταλία, τὸ Κομμουνιστιχὸ ἸΚόμμα ὑπο- 
στηρίξζειτὸ ἀναρχιχὸ κίνημα ποὺ µαστίζει τὴν χώρα, γιατὶ 
ἐκεῖ οἱ χομμουνισταὶ ἔχουν µεγαλύτερη ἐπιρροὴ στοὺς ἐρ- 
γάτες. Ἐπίσης ὑπάρχουν οἱ ἀριστερὲς πτέρυγες τῶν Χρι- 
στιανοδημοκρατῶν καὶ τῶν σοσιαλιστῶν ποὺ ὑποστηρίζουν 
τὴν συνεργασία μὲ τοὺς χομµουνιστάς. Ἑλπίζουν λοιπὸν οἱ 
κομμουνισταὶ ὅτι µέσα ἀπὸ τὸ χάος θὰ θγἢ μιὰ κυθέρνησις 
συνασπισμοῦ στὴν ὁποία θὰ µετάσχουν καὶ οἱ ἴδιο. Ἐφ᾽ 
ὅσον λοιπὸν ὑπάρχει αὐτὴ ἡ δυνατότης ὑποθάλπτουν τὸ χάος 
γιὰ νὰ ἐξυπηρετήσουν τοὺς σχοπούς τους. ᾿Αν ὅμως αὐτὴ ἡ 
δυνατότης, γιὰ. ὁποιοδήποτε λόγο ἀποχλεισθῆ, τὀτε εἶναι 
θέθαιον ὅτι θὰ ἀποσύρουν τὴν ὑποστήριξί τους ἀπὸ τὸ ἆναρ- 
χιχὸ κίνημα. 

Στὴν Λατινικὴ ᾽Αμερικὴ τὰ Κομμουνιστικὰ Κόμματα 
συνεργάζονται, πολλὲς φορές, ἀχόμη χαὶ μὲ στρατιωτικὰ κα- 
θεστῶτα, γιὰ τὴν κχαταπολέμήσι τῶν «Γκεθαρικῶν» οἱ ὁποῖοι 
κηρύττουν τὴν ἅμεση ἕνοπλη ἐξέγερσι. Καὶ τοῦτο γιατὶ ἡ 
ἐξέγερσις αὐτὴ ξεφεύγει ἀπὸ τὸν ἔλεγχο τῶν χομμουνιστῶν. 
Ἡ Μόσχα λοιπὸν καταδικάζει τὸν «Υκεθαρισµὀ». Τὸν χα- 
ρακτηρίζει σὰν Τροτσιχιστικὀ, ὑπεραριστερό, τυχοδιωκχτικὸ 
Χίνημα. Τὸ 1969 κυκλοφόρησε στὴν ᾿Αθάνα τὸ «ἡμερολό- 
ιο» τοῦ Γχεθάρα ὁ ὁποῖος σχοτώθηκχε τὸ 1968 στὴν Βολι- 
θία. Στὸ ἡμερολόγιο ὑπάρχει ἕνας πρόλογος τοῦ Ῥάουλ 
Ἱάστρο, ἀδελφοῦ τοῦ Φίντελ. Κατηγορεῖ τὴν Μόσχα γιὰ τὸν 
θάνατο τοῦ Γκεθάρα. Γράφει ὅτι οἱ Σοθιετικοὶ πράκτορες 
ἕστησαν παγίδα στὸν Γχεθάρα καὶ ἔτσι τὸν σχότωσαν οἱ 
Βολιθιανοὶ στρατιωτικοἰ. 

Στὶς ἩΠΑ ὅμως, οἱ χομμουνισταὶ θέλουν καὶ ὑποστη- 
ρίζουν τὸ κίνημα τῆς λεγοµένης Νέας ᾿Αριστερᾶς. Τὸ κά- 
νουν ὄχι γιατὶ ὑπάρχει προοπτικἡ ἀνατροπῆς τοῦ ἄμερικα- 
γικοῦ καθεστῶτος, ἀλλὰ γιατὶ τακτική τους εἶναι νὰ ἆνα- 
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πτυχθοῦν ὅσο τὸ δυνατὸν περισσότερες διαλυτικὲς τάσεις 
στὸ ἐσωτεριχὸ τῆς ἀμερικανικῆς κοινωνίας. Οἱ χομµουνι- 
σταὶ χάνουν ὅτι μποροῦν γιὰ νὰ ἀναπτυχθοῦν στὶ ΗΠΑ 
ὅσο τὸ δυνατὸν περισσότερες ἀποσυνθετικές, φυγοχεντρικὲς 
δυνάµεις ὥστε νὰ χάση ἡ ἀμερικανικὴ κοινωνία τὴν συνο- 
χἠ της καὶ τὴν πἰστι τής στὸν «ἁμερικανιχὸ τρόπο ζωῆς». 
Θέλουν νὰ διασπασθῆ ἐκ τῶν ἔνδον αὐτὴ ἡ κοινωνία, νὰ 
ὑπονομευθῆ καὶ νὰ ἐξασθενίση. Γι αὐτὸ προσπαθοῦν νὰ 
προχαλοῦν καὶ φυλετικὲς ταραχές, τὶς συγκρούσεις μεταξὺ 
τῶν διαφόρων ἐθνικῶν ὁμάδων, τὴν ἀντίθεσι μεταξὺ Καθολι- 
κῶν χαὶ Διαμαρτυρομένων, μεταξὺ ξενογεννηµένων καὶ πα- 
λαιῶν ᾽Αμερικανῶν καὶ θεθαίως καὶ τὶς κάθε λογῆς ἄναρ- 
χιχὲς καὶ μηδενιστικὲς κινήσεις τὸ χίππικο «κίνημα», τὸν 
πασιφισµὀό, τὴν µαριχουάνα, τὸν πανσεξουαλισµὀ, τὴν δια- 
φθορά τῆς νεολαίας, τὴν ἠττοπάθεια, τὸν «ἀντιμιλιταρισμό», 
κάθε τἰ ποὺ συμθάλλει στὸ νὰ ἐπιφέρη φθορά στὰ θεμέλια 
τῆς ἀμερικανικῆς κοινωνίας. Τι αὐτὸ οἳ χομμουνισταὶ µε- 
τέχουν ὅσο τὸ δυνατὸν περισσότερο στὸ χίνημα τῆς Νέας 
᾿Αριστερᾶς ποὺ δὲν ἔχει ξεχιγήσει ἀπὸ αὐτούς. Αὐτὸ δὲν 
σηµαίνει ὅτι τὸν καθοδηγοῦν ἀπολύτως, οὔτε ὅτι θρίἰσκε- 
ται χάτω ἀπὸ τὸ διχὀ τους ἔλεγχο. ᾽Αλλὰ πάντως µετέ- 
χουν σ᾿ αὐτὸ χαὶ προσπαθοῦν νὰ τὸ ἐνθαρρύνουν ὅσο τοὺς 
εἶναι δυνατὀν. 
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3. ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑ 


Αὐτὸς λοιπὸν εἶναι ὁ ρόλος ποὺ παίζει ὁ χομμουνισμὸς 
στὴν Χρίσι τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας. Ἡ ἈΧρίσις της 
δὲν ὀφείλεται σ᾿ αὐτόν. Προσπαθεῖ ὅμως νὰ τὴν ἔχμεταλλευ- 
θἢ πρὸς ὄφελός του. "Όταν τὸ χατορθώγη, τότε ἐγισχύει τὸ 
ἀναρχικὸ κίνημα. "Όταν δὲν τὸ χατορθώνη τὀτε τὸ τορπιλλἰ- 
ζει. Ἀτὴν Χρίσι τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας, ὁ χομµου- 
γισμὸς δὲν εἶναι πρωταγωνιστής. Εΐναι ὁ ἐνεδρεύων. Παρα- 
κολουθεῖ τὰ : γεγονότα καὶ καιροφυλακτεῖ. ᾽Απέναντί τους, 
ἀκολουθεῖ ταχκτικἡ χαιροσκόπου. Τὸ χαράθι τῆς Δύσεως πα- 
λεύει μὲ τὴν θύελλα. ὍὉ χομμουνισμὸς παρατηρεῖ. "Αν µπο- 
ρέση νὰ τὸ θουλιάξη, θὰ τὸ κάνη ἐφ᾽ ὅσον θὰ μπορῆ νὰ 
περισυλλέξη αὐτὸς καὶ ὄχι ἄλλος κανεὶς τὴν λεία τοῦ γαυα- 
γίου. 
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ὰ 


«ΟΥΔΕΝ ΚΑΚΟΝ..” 


1. Η ΣΠΟΡΑ ΤΩΝ ΑΝΕΜΩΝ 


Οἱ ἀρνητιχὲς συνέπειες τῆς κρίσεως ποὺ µαστίζει τὶς 
καταναλωτικὲς ἈΧοινωνίες εἶναι ὀφθαλμοφανεῖς. Ἔχουμε 
πρῶτα -πρῶτα τὴν ζημία τῆς οἴκονομίας. Μὲ τὶς ἀπεργίες 
καὶ μὲ τὶς λοιπὲς ἀναρχικὲς ἐχδηλώσεις ἐπέρχεται σχετικὴ 
ἀναστολὴ τῆς παραγωγικῆς διαδικασίας καὶ ἐπιθράδυνσις 
τῆς οἰκονομικῆς προόδου. Χαρακτηριστικὸ παράδειγµα ἢ 
Γαλλία. Ἐϊναι χώρα µεγάλη χαὶ πλουσία καὶ δὲν δοκίμασε 
σοθαρὸ ἀγαρχιχὸ χῦμα οὐσιαστικῶς παρὰ µόνο ἕνα μῆνα, 
τὸν ᾿Απρίλιο - Μάϊο τοῦ 1968. Καὶ ὅμως τὸ πλῆγμα ποὺ 
ὑπέστη, ἦταν τέτοιο, ὥστε ἄναγκάσθηχε νὰ ἀναχόψη τὴν 
θελτίωσι τοῦ θιοτικοῦ ἐπιπέδου τοῦ λαοῦ της, νὰ ἐπιθάλη 
γέους φόρους καὶ τελικὰ -- παρὰ τὶς προσπάθειές της--- νὰ 
ὑποτιμήση καὶ τὸ ἐθνιχό της νόμισμα. 

Ανάλογη κατάστασις σημειώθηκε καὶ στὴν Ἰταλία, 
ὅπου τὸ συνεχὲς χῦμα διεκδικήσεων καὶ ἀπερχιῶν ἔθλαψε 
ἀρκετὰ τὴν ἀνοδικὴ πορεία τῆς οἰκονομίας της καὶ ἔφερε 
ἀνάσχεσι στὸν ρυθμὸν τῆς θελτιώσεως τοῦ θιοτικοῦ της 
ἐπιπέδου. 

Δεύτερη συνέπεια εἶναι ἡ φθορὰ ποὺ ἐπέρχεται σ᾿ ὅλους 
σχεδὸν τοὺς θεσμούς. Τὰ ἴδια τὰ ἠθικὰ ἐρείσµατα τῆς δυτι- 
κῆς κοινωνίας προσθάλλονται. Τὰ πάντα ἀμφισθητοῦνται, 
Χλονίζονται, φθείρονται. Τὰ Πανεπιστήμια, οἱ πολιτικοί, 
κοινωνικοὶ καὶ ἐκπαιδευτικοὶ θεσμοί, ἡ οἰκογένεια, ἡ ἠθι- 
κή, ὁ νόμος, ὁ σεθασμὸς πρὸς τοὺς µεγαλυτέρους. Βέθδαια, 
ὑπάρχει καὶ μιὰ δεύτερη ἐξήγησις γιὰ τὴν χρίσι τῆς οἶκο- 
Υενείας: ὅτι µέσα στὶς συνθῆκες τῆς γενικῆς εὐημερίας τῶν 
καταναλωτικῶν' κοινωνιῶν, τὰ µόλη τῆς οἰκογενείας ἔπα- 
φαν πλέον νὰ ἔχουν ἀνάγκη τὸ ἕνα τοῦ ἄλλου. Τὰ παιδιά, 
τὰ ὁποῖα συντηροῦνται ἤδη κατὰ μέγα µέρος ἀπὸ τὸ Κρά- 
τος (δωρεὰν συγγράµµατα, ὑποτροφίες, σπουδὲς κλπ.) , δὲν 
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ἔχουν πλέον ἀνάγχη ἀπὸ τοὺς Υονεῖς τους. Ἡ γυναίκα, ἡ 
ὁποία ἔχει ἨὙίνει οἰκονομικῶς αὐθύπαρκτη, δὲν ἔχει τὴν 
ἀνάγκη τοῦ συζύγου της καὶ τὴν ἐξάρτησι ἀπ᾿ αὐτόν. Ἔτσι, 
δὲν ὑπάρχει πιὰ ἡ παλαιὰ οἰκογένεια, ἡ ὁποία ἑστηρίζετο 
στὸν πατέρα καὶ, ἂν τὸν ἔχανε, δὲν ἤξερε τί θὰ ἀπογίνη. 

Τρίτη ἀρνητικὴ συνέπεια τῆς κρίσεως εἶναι ἡ εὐκαιρία 
ποὺ δίδεται σὲ ἀδίστακτους τυχοδιωκτικοὺς τύπόυς, δηµοχό- 
πους, ἀνευθύνους, χαιροσκόπους, νὰ φαρεύουν στὰ θολὰ νε- 
ρὰ τῆς ἀναταραχῆς καὶ ὄχι σπάνια νὰ ἐπικρατοῦν. Σήµερα 
μποροῦμε νὰ ποῦμε, ὅτι ζοῦμε σὲ μιὰ ἐποχή, ὅπου σὲ ὅλους 
σχεδὸν τοὺς τομεῖς τῆς ζωῆς ἀναδεικνύονται συνηθέστερα, 
ὄχι οἳ καλύτεροι, ἀλλὰ οἱ ἐπιτηδειότεροι, δηλαδἡ ἀπὸ ἠθι- 
κῆς τουλάχιστον πλευρᾶς, οἳ χειρότεροι. Αὐτὸ ἰσχύει καὶ 
στὸν τοµέα τῆς πολιτικῆς. Καὶ ἐκεῖ ἡ ἀνθρωπότης ζῆ κατὰ 
κανόνα --ὑπάρχουν ἀρχετὲς ἐξαιρέσεις- - σὲ ἐποχὴ δηµο- 
κόπων. κ 

Τέλος, ἔχουμε τὶς εὐκαιρίες ποὺ οἱ ἀναρχιχὲς θύελλες 
παρέχουν στὸν χομμουνισμὸ νὰ συνέλθη ἀπὸ τὴν ὑποχώρησι 
στὴν ὁποία θρισκόταν τὰ τελευταῖα χρόνια καὶ νὰ προσπα- 
θήση μὲ νέες μορφὲς νὰ ἐπανέλθη στὸ προσκήνιο. Αὐτὸ τὸ 
θλέπουμε εἰδιχώτερα στὴν Ἰταλία, ὅπου µέσα ἀπὸ τὸ χάος 
προθάλλει σὰν δυνατὴ λύσις µία κχυθέρνησις συνασπισμοῦ 
μὲ τὴν συμμετοχὴ τῶν κομμουνιστῶν. 

Συνεπῶς, οἱ Ἰταλοὶ χομμουνισταὶ ἔχουν χάθε λόγο νὰ 
ἐπιτείνουν αὐτὸ τὸ χάος, ὥστε νὰ παρουσιάζουν τὴν λύσι 
αὐτὴν σὰν ἀναγκαία. Έτσι ὁ Κομμουνισμὸς ξεπερασµένος 
καὶ χρεωκοπηµένος, ποὺ εἶχε ἀρχίσει νὰ θγαίνη ἀπὸ τὴν 
πόρτα τῆς Δύσεως, ἐπανέρχεται ἀπὸ τὸ παράθυρο τῆς ᾿Αναρ- 
χίας. 
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2.ΤΑ ΣΤΑΦΥΛΙΑ ΤΗΣ ΟΡΓΗΣ 


Ὑπάρχουν ἄραγε χαὶ θετιχὲς ἐπιπτώσεις τῆς κρίσεως; 
"Ὅσο καὶ νὰ φαίνεται παράδοξο ὑπάρχουν ἐπαληθεύουσες τὸ 
ἀρχαῖον ρητὸ «Οὐδὲν χαχὸν ἁμιγὲς χαλοῦ». Γενικὰ μποροῦ- 
µε νὰ θεωρήσουμε ὅτι ἡ Χρίσις ποὺ ἔχει ἐκδηλωθῆ στὴν 
καταναλωτικἡ κοινωνία εἶναι ὁ πυρετὸς ποὺ δείχνει ὅτι 
ὑπάρχει κάποια θαθύτερη ἀρρώστια. θὰ ἦταν πολὺ πιὸ ἔπι- 
κίνδυνο νὰ μὴ ἐχδηλωθῆ πυρετὸς καὶ νὰ μὴ ὑποπτευθοῦμε 
τὴν ὕπαρξι τῆς νόσου. Οἱ ἀναρχιχὲς ἐκρήξεις εἶναι τὰ χου- 
δούνια ποὺ χτυποῦν συναγερμὸ στ αὐτιὰ τῶν µακαρίων 
ἀστῶν. Μὲ αὐτὰ τὰ σήµατα κινδύνου ἡ δυτιχὴ κοινωνία 
μπορεῖ νὰ ἐπισημάνη τὶς ἀδυναμίες της, τὰ τρωτά της, τὰ 
ἀσθενῆ της σημεῖα καὶ νὰ κινηθῆ γιὰ νὰ θρῆ θεραπεία. Ἡ 
ἀναταραχὴ ποὺ θασιλεύει στὶς προηγμένες χῶρες δείχνει 
πρῶτα - πρῶτα τὴν ἀνάγκη τῆς ἐχπαιδευτικῆς µεταρρυθµί- 
σεως. 

Κάτι πρέπει νὰ ἀλλάξη στὰ σχολεῖα, στὰ Π ανεπιστήµια 
ὥστε νὰ ἀμθλυνθῆ ἡ δυσαρέσχεια τῆς νέας γενεᾶς. Αὐτὴ ἡ 
ἀνάγκη ὑπῆρχεν ἀντιχειμενικὰ ἀπὸ πολλὰ χρόνια. Καὶ 
ὅμως δὲν θὰ εἶχε ἐπισημανθῆ ἂν δὲν ἐρχόταν ἡ ἀναταραχὴ 
ποὺ ξέσπασε στὰ Πανεπιστήμια τῶν προηγμένων χωρῶν. 
Δεύτερη θετικἠ πλευρὰ τῆς χρίσεως ἂν μπορῆ νὰ ὀνομασθῆ 
ἔτσι, εἶναι ἡ ἐπισήμανσις τῆς ἀνάγχης μεταρρυθμίσεων στὸ 
πολιτικό, κοινωνικό, οἰκονομικὸ χαὶ διοικητικὸ τοµέα. Παν- 
τοῦ ἡ δυτικὴ κοινωνία χρειάζεται ἀναπροσαρμογή. Πρέπει . 
νὰ συγχρονίση τοὺς θεσμούς της σ᾽ -ὅλους τοὺς τομεῖς, σύμ- 
φωνα μὲ τὶς νέες δυνατότητες χαὶ συνθῆχες ποὺ δηµιούργη- 
σαν ἡ οἰκονομικὴ καὶ τεχνικὴ ἀνάπτυξις. Κατόπιν ἔχουμε 
τὴν ἐπισήμανσι τῆς ἐπιταχτιχῆς ἀνάγκης νὰ στραφοῦμε 
πρὸς τὴν νέα γενεά. Τὰ πράγματα ἔχουν ἀλλάξει. Οἱ νέοι 
δὲν εἶναι πιὰ αὐτοὶ ποὺ ἦσαν ἄλλοτε. Οἱ σχέσεις μεταξὺ τῶν 


198 


Υ” νεῶν πρέπει νὰ ἀναθεωρηθοῦν. Πρέπει νὰ γεφυρωθῆ τὸ 
χάσμα ποὺ ἠνοίχθη μεταξὺ τῶν γενεῶν νὰ θρεθῆ τρόπος 
ἁρμονικῆς συνυπάρξεως καὶ συνεργασίας των, ὥστε νὰ προ- 
χύφη µία σύνθεσις. "Όλα αὐτὰ μᾶς τὰ ἐπισημαίνει ἡ χρίσις 
ποὺ ἐχδηλώνεται μὲ θίαιες μορφὲς μὲ αὐτὴ τὴν ἀτομιχὴ 
τὴν αὐθόρμητη, τὴν χωρὶς φανερὰ αἴτια ἐξέγερσι. 

Μὲ τὴν χρἰσι τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας ἀποδειχνύ- 
εται ὅτι ἡ οἰκονομικὴ καὶ τεχνιχκἡ ἐξέλιξις μόνη της δὲν 
λύει τὰ ἀνθρώπινα προθλήµατα. Ἡ θελτίωσις τῆς ζωῆς δὲν 
κατασιγάζει τὶς ἀνησυχίες τοῦ ἀνθρώπου, τὶς ἀγωνίες, τὶς 
ἀντιθέσεις του, ἐσωτεριχὲς καὶ ἐξωτεριχές. Ἡ δυτικἡ χοι- 
γωνία ἔκανε τὸ σφάλµα νὰ δοθῆ µονόπλευρα στὴν «πολιτι- 
κἡ τῆς ἐχθιομηχανίσεως». ᾿Ενῶ ἡ ἐκθιομηχάνισις δὲν εἶναι 
«πολιτική». Εἶναι μέσον γιὰ τὴν ἄσκησι μιᾶς πολιτικῆς ἆνα- 
πτύξεως τοῦ ἀνθρώπου. 

Γιατὶ αὐτὸς πρέπει νὰ εἶναι ὁ σκοπός. Ἡ ἀνάπτυξις, ὄχι 
τῆς οἰκονομίας, ἀλλὰ τοῦ ἀνθρώπου. Δηλαδὴ πρέπει νὰ δοῦ- 
µε τὸν ἄνθρωπο σὰν ἕνα ὃν σύνθετο. ὍὉ ἄνθρωπος εἶναι καὶ 
οἰκονομικὸν ὃν καὶ παραγωχικἡ δύναµις καὶ φορεὺς ἄναγ- 
κῶν χαὶ καταναλωτής. ᾽Αλλὰ εἶναι ἐπίσης καὶ ἠθικὸν καὶ 
πνευματικὸν ὃν καὶ πρέπει νὰ τὸν δοῦμε καὶ μὲ αὐτές του 
τὶς ἴδιότητες. 

Συγεπῶς, ἡ ἀνάπτυξις τῆς οἰκονομίας, ἡ θελτίωσις τοῦ 
θιοτικοῦ ἐπιπέδου, ἡ ἄνοδος τῆς τεχνικῆς, δὲν εἶναι ὁ σχο- 
πὀς, ὅπως Υόµισε ἡ δυτικἡ κοινωνία. Εἶναι ἕνα ἀπὸ τὰ µέ- 
σα, ποὺ θὰ μᾶς ἐπιτρέφη νὰ πετύχουμε ἄλλους, εὐρύτερους 
σκοπούς, τὴν τελείωσι τοῦ ἀνθρώπου, τὴν ἄνοδό του, τὴν 
ἐξύφωσί του, ὥστε νὰ δημιουργήσουμε ἀληθινὰ εὐτυχισμέ- 
νους ἀνθρώπους. Δέν ἀντελήφθη ἡ κοινωνία τῆς χαταναλώ- 
σεως, ὅτι αὔξησις τοῦ εἰσοδήματος δὲν σηµαίνει µόνον ὅτι 
ὁ ἄνθρωπος μπορεῖ νὰ ἀγοράζη περισσότερα ροῦχα, νὰ τρώ- 
Υη συχνότερα ἢ νὰ µένη σὲ καλύτερο σπίτι, ἀλλὰ ἐπίσης 
ὅτι ὁ ἄνθρωπος περνᾶ σὲ νέους τρόπους ζωῆς, ὅτι ὁ ἄνθρω- 
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πος δημιουργεῖ νέες πνευματικὲς καὶ φυχικὲς ἀνάγχες. 

Ἡ κρίσις τῆς δυτικῆς κοινωνίας μᾶς δείχνει τὴν ἀνάγ- 
κη νὰ ξαναδοῦμε τὸν ἄνθρωπο ἀπὸ νέα, εὑρύτερη σκοπιά. 
Ἡ θεραπεία θρίσχει μιὰν ἀλλαγὴ πολιτικῆς. Οἱ κυθερνἠ- 
σεις πρέπει νὰ ἀντιληφθοῦν ὅτι πολιτικὴ στὴν ἐποχή µας 
σηµαίνει σύνθετη ἐργασία, ἡ ὁποία ἀποθλέπει νὰ κάνη ἄν- 
θρώπους εὐτυχεῖς χαὶ νὰ δηµιουργήση ἁρμονικὲς κοινωνίες, 
μὲ τὴν οἰκονομικὴ καὶ τεχνικὴ ἐξέλιξι ἀλλὰ ὄχι µόνον μὲ 
αὐτές. 

᾿Απὸ αὐτὴν τὴν θασικἡ τοποθέτησι συνάγεται ὅτι δὲν 
ἀρνούμεθα τὴν οἰκονομικὴ καὶ τεχνικὴ ἐξέλιξι. Δὲν 6δναι 
σωστὸ νὰ υἱοθετήσουμε στάσι ἀρνητῶν, ὅπως οἱ χίππις, οἱ 
μηδενισταί, αὐτοὶ ποὺ ἀρνοῦνται τὰ ἐπιτεύγματα τοῦ πολι- 
τισμοῦ καὶ λένε ὅτι θὰ πᾶνε νὰ ζήσουν μόνοι τοὺς σὲ σπη- 
λιὲς σὰν σύγχρονοι ἐρημίτες. Δὲν εἶναι σωστὸ νὰ χαταδικά- 
σουµε μὲ τὴν τεχνικἡὴ καὶ τὴν οἴκονομία ἢ τὴν θελτίωσι τοῦ 
θιοτικοῦ ἐπιπέδου, γιατὶ .ὅλα αὐτὰ χαὶ ἀναγκαῖα εἶναι καὶ 
πάρα πολλὰ τοὺς ὀφείλουμε. 

Ἐκεῖνο ποὺ πρέπει νὰ κάνουμε εἶναι νὰ ἀπορρίφουμε 
τὶς ἀρνητικὲς πλευρὲς αὐτῆς τῆς ἐξελίξεως. Τεχνικὴ καὶ 
οἴκονομικὴ ἀνάπτυξις μάλιστα, ἀλλὰ' χωρὶς µολυσμένον ἀέ- 
ρα, χωρὶς θρώμιχα νερά, χωρὶς Ἐέφρενη κυκλοφορία, χωρὶς 
ἀποστάσεις ποὺ ἐκμηδενίζουν καὶ συντρίθουν καὶ χουρά- 
ζουν τὸν ἄνθρωπο, χωρὶς ἀπελπιστικὴ ρουτίνα στὴν τυπο- 
ποιηµένη ζωή, χωρὶς µαζοποίησι τοῦ ἀνθρώπου ποὺ φέρνει 
τὴν ἁγία καὶ δημιουργεῖ τοὺς ἁπροσάρμοστους, χωρὶς τὸν 
συνωστισμὸ τῶν τερατωδῶς μεγάλων πόλεων, στὶς ὁποῖες 
ὁ ἄνθρωπος ὑποφέρει γιατὶ τὰ µέτρα τους εἶναι ἀπάνθρω- 
πα. Τεχνικἡὴ καὶ οἴκονομικὴ πρὀοδος ἀλλὰ χωρὶς σοθαρὲς 
κοινωνικές, φυλετικὲς ἢ θρησκευτικὲς ἄντιθέσεις, χωρὶς τε- 
χνητὴ κατασίἰγασι τῶν μεταφυσικῶν ἀνησυχιῶν τοῦ ἀνθρώ- 
που. Μ᾽ αὐτὲς τὶς προὐποθέσεις ἡ τεχνιχὴ καὶ οἰκονομικὴ 
ἀνάπτυξις εἶναι ὠφέλιμες. Χωρὶς αὐτὲς εἶναι ἀρνητικχές. 
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Ἡ γενεὰ τοῦ 1950 - 1960 ἑἐργάστηκε σιωπηλὰ γιὰ νὰ 
φθάσουμε στὴν σημερινἡ εὐημερία. Ἡ γενεὰ τοῦ 1960 - 
19τ0 εἶδε τὶς ἀρνητικὲς πλευρὲς αὐτῆς τῆς εὐημερίας καὶ 
γι αὐτὸ ἦταν μιὰ γενεὰ θορυθοποιῶν. "Αν ἀντιληφθοῦμε τἰ 
πρέπει νὰ κρατήσουμε καὶ τἰ νὰ ἀρνηθοῦμε ἀπ᾿ αὐτὴν τὴν 
εἰκοσαετία, τότε ἡ γενεὰ τοῦ 1910 - 1980 θὰ εἶναι ἐκείνη 
ποὺ θὰ ἐπωφεληθῆ ἀπὸ τὰ ἔργα τῆς σιωπηλῆς γενεᾶς 1950 - 
1960 (οἰχονομικὴ ἀνάπτυξις, τεχνικὴ πρόοδος, θιοτικἡ ἄνο- 
δος) καὶ ἀπὸ τὸν ἀρνητισμὸ τῆς γενεᾶς τοῦ 1960 - 1910 
ἡ ὁποία ἐπισημαίνει τὴν ἀνάγκη τῶν μεταρρυθμίσεων σὲ ὅὃ- 
λους τοὺς τομεῖς. 
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38. ΗΒ ΑΠΟΛΟΓΙΑ ΤΗΣ ΤΕΧΜΙΚΗΣ 


«Καταλήξαµε σὲ μιὰ πραγματικὴ θρη- 
σκεία τῆς Μηχανῆς καὶ στὴν δηµιουργία 
ἑνὸς τεχνητοῦ κόσμου. Σιγὰ - σιγά, µία 
μηχανικὴ εἰκόνα τοῦ κόσμου ἐξουσίασε τὰ 
πνεύματα. Αὐτή, κατάργησε καὶ τὸν φυ- 
; σικὸ νόµο καὶ τὴν πνευματικὴ καλλιέρ- 
γεια. Δημιούργησε ἕνα περιβάλλον µέσα 
στὸ ὁποῖο ἡ τεχνολογία ἔγινε αὐτοσκοπὸς 
χαὶ ὅπου οἱ ἀνθρώπινες ἀνάγκες καὶ προσ- 

δοκίες δὲν ἔχουν στὸν ἥλιο µοῖρα)). 
“Ιιούϊς Μάμφορντ 


Οἳ χαχὲς συνέπειες τοῦ τεχνοκρατούµενου τρόπου ζωῆς, 
ὁδηγοῦν πολλοὺς στὴν ἄρνησι τῆς Τεχνικῆς. "Έτσι φανε- 
ρώθηχαν σύγχρονοι ἀσκητὲς καὶ ἐρημῖτες, χήρυχες τῆς ἔπι- 
στροφῆς στὴ φύσι, κατήγοροι τῆς προόδου καὶ τῆς ἐξελί- 
ξεως. Καὶ ὅμως. Δὲν φταίει ἡ Τεχνικὴ γιὰ τὶς κακὲς πλευ- 
ρὲς τῆς ὑπερθιομηχανικῆς κοινωνίας. Φταίει ἡ κακὴ χρῆ- 
σις της. 

Χωρὶς τὴν Τεχνική, οἳ περισσότεροι ἄνθρωποι θὰ ζοῦ- 
σαν στὴν φτώχεια καὶ στὴν στέρησι, σ᾿ ἐπίπεδο ζώου. Ἡ 
«ἐπιστροφὴ στὴ φύσυω εἶναι αἵτημα ἀνεδαφιχό, οὐτοπιχκὸ καὶ 
ἀντιδραστιχό. 

᾿Ανεδαφικό, γιατὶ ἢἡ ἵκανότης τῆς χατασχευῆς ἔργα- 
λείων εἶναι µέσα στὶς «φυσικὲς» ἰδιότητες τοῦ ἀνθρώπου. 
Ἐ]ναι μιὰ ἀπὸ τὶς θασικὲς ἰδιότητές του ποὺ τὸν διακρίνουν 
ἀπὸ τὰ ζῶα. ᾽Απὸ αὐτὴν τὴν «φυσικὴν» ἰδιότητα πηγάζει 
ἡ Τεχνική. Τὸ λίθινο ἐργαλεῖο εἶναι ὁ πρὀδροµος τοῦ ἦλε- 
πτρονικοῦ ὑπολογιστοῦ. Γιατὶ εἶναι «φυσικὸ» τὸ πρῶτο καὶ 
«ἀφύσιχο» τὸ δεύτερο; Καὶ πῶς μπορεῖ ποτὲ νὰ σταµατή- 
ση ὁ ἄνθρωπος τὴν ἀνάπτυξι αὐτῆς τῆς ἰδιότητός του σ᾿ 
ἕνα ὠρισμένο ἐπίπεδο καὶ σὲ ποιό; 

«Φυσιχὴὶ» εἶναι καὶ ἡ τάσις τοῦ ἀνθρώπου νὰ τροποποιῇ τὸ 
περιθάλλον του γιὰ νὰ τοῦ ἀποσπᾶ τὰ µέσα μὲ τὰ ὁποῖα 
θὰ ἵκανοποιήση τὶς θιοτικὲς ἀνάγχες του. Χωρὶς αὐτὴν τὴν 
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τάσι ὁ ἄνθρωπος σὰν ὂν ξεχωριστό, δὲν θὰ ὑπῆρχε. Μποροῦ- 
µε νὰ ἐξαλείφουμε αὐτὴν τὴν τάσι; ᾽Αλλὰ ἀκόμη καὶ ἂν 
μπορούσαμε, θἄᾶπρεπε νὰ τὸ κάνουμε; 

Ἐκεῖνο λοιπὸν ποὺ φταίει δὲν εἶναι ἡ Τεχνική. Καὶ ἡ 
λύσις δὲν θρίσχεται σὲ κάποιαν «ἐπιστροφὴ στὴν φύσω ποὺ 
θὰ ἦταν καταστρεπτικἡ ἂν δὲν ἦταν ἀδύνατη. 

Τότε τί φταίει; Φταίει ἡ χακὴ χρῆσις τῆς Τεχνικῆς. 
Φταίει ἡ ὑποταγή µας σ᾿ αὐτήν. Φταίει ἡ µεταιροπή της 
ἀπὸ «μέσο», σὲ «σκοπὀ»] Ἡ καταναλωτικὴ κοινωνία ὠργα- 
γώθηκε ἔτσι, ὥστε νὰ εὐνοῆ τὴν ἵκανοποίησι τῶν ἀναγκῶν 
οὐχὶ τόσο τοῦ ἀνθρώπου, ὅσο τῆς Τεχνικῆς! Ἡ κοινωνία 
αὐτὴ παράγει μὲ ξέφρενους ρυθµούς, ὅλο καὶ περισσότερα 
ἀγαθὰ ὄχι πιὰ γιὰ χάρι τῶν καταναλωτῶν, ἀλλὰ γιὰ χάρι 
τῆς ἴδιας τῆς παραγωγῆς! Ἡ διαφήµισις μὲ τὰ µέσα µαζι- 
κῆς ἐπικοινωνίας δημιουργεῖ ὅλο καὶ νέες «ἀνάγχες» στὸ 
χοινὀ. Ἡ εὐημερία στηρίζεται στὴν σπατάλη. 'Ο ἄνθρωπος 
πείθεται νὰ ἀλλάζη χάθε τὀσο οἰκιακὰ σκεύη, ἔπιπλα, σπί- 
τι, αὐτοχίνητο, νὰ πετᾶ ροῦχα, χουτιά, μπουκάλια, παπού- 
τσια, νὰ ἀποχτᾶ νέες συσχευές, δεύτερο αὐτοκίνητο, δεύτερο 
σπίτι, ὄχι γιατὶ τὰ χρειάζεται πραγματικά, ἀλλὰ γιὰ νὰ 
κιγῆται ἡ οἰκονομικὴ διαδικασἰα! Ἠρέπει νὰ χαταναλώνου- 
µε ὅσο μποροῦμε περισσότερο γιὰ νὰ μὴν ὑπάρχη ἀνεργία, 
γιὰ νὰ μὴν ἀχιγητοποιηθοῦν οἱ μηχανές, γιὰ νὰ μὴ πέσουν 
οἱ μετοχές. Στὸ τέλος, ὁ ἄνθρωπος τῆς καταναλωτιχκῆς χοι- 
νωνίας, ζεῖ γιὰ νὰ καταναλώνη. Καταναλώνει γιὰ νὰ ὑπάρ- 
χη παραγωγή, ἀντὶ νὰ ὑπάρχη παραγωγὴ γιὰ νὰ Χατανα- 
λώγη. 

"Έτσι, ἡ ἰσορροπία ἀνάμεσα στὶς ὑψηλότερες ἱδιότητες 
τοῦ ἀνθρώπου χαὶ στὶς ὑλιχὲς ὀρέξεις του, ἀνετράπη. Στὸν 
ἄνθρωπο - χαταναλωτὴ ὑπερίσχυσαν καταθλιπτικὰ οἱ δεύ- 
τερες. Ἡ τεχνικὴ ἀπὸ ὑπηρέτριά του, ἔγινε δυνάστης του. 
Τὸν ὑποδούλωσε. 

Ὁ ἄνθρωπος χρησιμοποιοῦσε ἀνέχαθεν τὴν Τεχνική. 
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᾽Αλλὰ τώρα, γιὰ πρώτη φορἀ, ὑποδουλώθηκε σ᾿ αὐτήν. Ἡ 
μηχανή, αὐξάνει τὴν δύναµί του. Δηλαδή, μεγαλώνει τὶς 
δυνατότητές του, τὀσο στὸ Καλό, ὅσο καὶ στὸ Ἰακό. θὰ 
ἔπρεπε λοιπὸν κανονικά, ὅσο ἀποχτᾶ περισσότερες χαὶ τε- 
λειότερες μηχανές, νὰ γίνεται καλύτερος. Διαφορετικά, µε- 
Υαλώνει µόνο τὴν δυνατότητά του γιὰ τὸ Κακό. Καἱ τὀτε, 
ἡ αὔξησις τῆς ἰσχύος του ο τὴν ἐξέλιξι τῆς Τεχνικῆς, χα- 
ταντᾶ. κίνδυνος. 

Ἡ Τεχνική, µόνη της, δὲν εἶναι οὔτε καλή, οὔτε χαχή. 
Δὲν ἔχει 'ἠθιχὸ περιεχόµενο. Ἡ Μηχανή, δὲν κάνει τὸν 
ἄνθρωπο κχαλύτερον, ἠθιχώτερο, τελειότερο. Τὸν κάνει μό- 
γον δυνατώτερο. Ὁ ἄνθρωπος θελτιώνεται πραγματικά, σὰν 
ποιότης, σὰν οὐσία, µόνον στὸ ἐσωτερικό, τὸ Ψυχικό του 
πεδίο. "Όμως, στὴν χαταναλωτικὴ κοινωνία, τὸ φυχιχὸ πε- 
δίο, στένεφε ἀπελπιστικά. ὍὉ ἐσωτερικὸς θίος λησμονήθηκε. 
Ἡ ἁπλῆ τεχνικὴ ἐξέλιξις ταυτίσθηκε μὲ τὴν Πρόοδο. Ἡ 
Μηχανὴἡ μὲ τὸν Πολιτισμό. Καὶ ὁλόκληρη ἢἡ ζωὴ τοῦ ἄν- 
θρώπου προσανατολίσθηκε πρὸς τὴν παραγωγή, τὸ κέρδος, 
τὴν χατανάλωσι. 

"Ἔτσι, ἡ καταναλωτικὴ κοινωνία, θεοποίησε τὴν Τεχνι- 
κή. Τῆς ἔδωσε ἀξίαν αὐτόνομη. Περιέθαλε τὴν Μηχανὴ μὲ 
μυστικιστικὴν εὐλάθεια. "Όσο πιὸ περίπλοκη καὶ δαπανη- 
ρὴ εἶναι µία μηχανή, τὀσο περισσότερο τὴν θαυμάζει καὶ 
τὴν λατρεύει μὲ δέος, ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος - χαταναλω- 
τής. Ἡ Μηχανἡ ποὺ παβάγει, ἔγινε τὸ εἴδωλό του. Καὶ ἡ 
Τεχνική, ὃ θεός του. 

Κάτω ἀπ᾿ αὐτὲς τὶς καινοφαγεῖς στὴν “Ἱστορία συνθῆκες, 
ἡ Τεχνική, ἀνεξέλεγκτη, ἄρχισε νὰ δημιουργῆ μὲ ἔπιτα- 
χυνοµένους ρυθμούς, µίαν ᾽Αντιφύσι. Μολύνει τὴν ἀτμόσφαι- 
ρα, τοὺς ποταμούς, τὶς θάλασσες, τὸ ἔδαφος. Καταστρέφει τὸ 
τοπίο. Δηλητηριάζει τὶς πόλεις. Ξεχκόθει τὸν ἄνθρωπο ἀπὸ 
τὴν φύσι. Σκοτώνει τὸν ἐσωτεριχό του κόσµο. Τὸν ὑποτάσ- 
σει, σὰν θεότητα ψυχρἠὴ καὶ ἀπρόσωπη, «λογικὴ» καὶ ἀμεί- 
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λικτη, χωρὶς µῖσος καὶ χωρὶς ἀγάπη. 

Φταίει ἡ Τεχνική; "Οχι! Τῆς ὀφείλουμε τόσο πολλά]! 
Φταῖμε ἐμεῖς ποὺ µετατραπήκαµε μόνοι µας σὲ αἰχμαλώτους 
τής, σὲ ἐθελόδουλα θύματά της. Τὴν ἀναπτύξαμε ὑπέρμε- 
τρα καὶ ἀσύμμετρα. Τὴν θρέφαµε μὲ τὸν ἐσωτεριχό µας 
θίο. Τῆς παραδώσαµε τὴν φυχἠή µας. 

ὈὉ Πλάτων τὸ εἶχε πῆ: Δὲν ἀρχεῖ στὸν ἄνθρωπο νὰ 
ἔχη ὡρισμένες γνώσεις. Πρέπει ἐπίσης καὶ νὰ ξέρη πῶς 
νὰ τὶς χρησιμοποιῆ. Ὁ ἄνθρωπος τῆς καταναλωτικῆς χοι- 
γωνίας ἀπέχτησε γνώσεις πολλές. ᾽Αλλὰ δὲν ξέρει νὰ τὶς 
χρησιµοποιήση σωστά. 

Μὲ τὴν Τεχνική, ὁ ἄνθρωπος ἔπαψε νὰ εἶναι δοῦλος τοῦ 
φυσικοῦ περιθάλλοντος, ἕρμαιο τῶν στοιχειακῶν φαινοµέ- 
γων. Μὲ αὐτὴν ἐπετεύχθη ἡ παραγωγικὴ ἀπασχόλησις ὅλου 
τοῦ πληθυσμοῦ, ὠργανώθηκε ὁ ὀρθολογιχὸς καταμερισμὸς 
τῆς ἐργασίας, προωθήθηκε ἡ ἐπιστημονικὴ ἔρευνα, χατα- 
κτήθηχε ἡ εὐημερία. Μὲ τὴν τεχνικὴ ὁ ἄνθρωπος θγῆχε 
ἀπὸ τὴν χατάστασι τῆς ἀνυπόφορα καταδυναστευτικῆς ἀνάγ- 
χης καὶ πέρασε στὴν χατάστασι τῆς ἀνέσεως. θὰ μποροῦσε 
γὰ δλοκληρώση τὴν πορεία του περνῶντας στὸ «θασίλειο 
τῆς ἐλευθερίας. ᾽Αλλὰ ἐκεῖ, τοῦ ξέφυγε ὁ ἔλεγχος τῶν 
πραγμάτων. "Άλλοτε, ὁ ἄνθρωπος κατώρθωνε νὰ ἐξουσιάζη 
τὴν Τεχνική. Τώρα, τὸν ἐξουσιάζει ἐκείνη. Καὶ τὸ σφάλ- 
µα εἶναι ὁλόχληρο δικὀ του. Ἡ λύσις δὲν θρίσχεται στὴν 
ἄρνησι τῆς Τεχνικῆς. Βρίσχεται στὴν ἐπαναφορά της κά- 
τω ἀπὸ τὸν ἔλεγχό µας. Τὸ θέµα δὲν εἶναι πῶς θὰ χαταρ- 
Υήσουμε τὴν Τεχνική, ἀλλὰ πῶς θὰ τῆς δώσουμε ἕνα νόη- 
μα. Ἡ ὅλη δρᾶσις τοῦ ἀνθρώπου, μαζὺ καὶ ἡ Τεχνική, πρέ- 
πει νὰ ξαναπάρη νόημα χαὶ μάλιστα ὄχι ἀποχλειστικὰ ὑλι- 
στικὀ, ὠφελημιστικὸ. Ἡ Μηχανὴ πρέπει νὰ ὑποταγὴ στὸν 
"Ανθρωπο καὶ νὰ καταστῆ ὄργανο ἀπελευθερώσεώς του ἀπὸ 
τὸν µόχθο, τὴν ἀνάγκη, τὴν πενία, τὸν χῶρο καὶ τὸν χρόνο. 

Ὀφείλουμε νὰ δοῦμε τὴν Τεχνικἡὴ σὰν μέσον γιὰ τὴν 
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ἀποδέσμευσί µας ἀπὸ τοὺς χαταναγκασμοὺς τῆς φύσεως. 
Ταυτόχρονα ὅμως, πρέπει νὰ ἀποδεσμευθοῦμε χαὶ ἀπὸ τοὺς 
χαταναγκασμοὺς τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας, τοῦ τεχνο- 
κρατικοῦ «πολιτισμοῦ». 

"Ὅλα αὐτά, προὐποθέτουν µέτρα πρακτικἀ, ὀρθολογικὰ 
ὅπως τὴν ἀποχέντρωσι τῶν πόλεων, τὴν διάσωσι τοῦ τοπίου, 
τὴν διαφύλαξιν ἢ ἀποκατάστασι τοῦ φυσικοῦ 'περιθάλλον- 
τος, τὸν περιορισμὸ τῆς χαταναλωτικῆς μανίας, 

Ταυτόχρονα ὅμως καὶ ἀχόμη περισσότερο, προὺποθέ- 
τουν κάτι ἄλλο. Ἰδανικὰ καὶ Πίστι. ᾿Ιδανικὰ ποὺ νὰ στη- 
ρίζουν τὸν ἄνθρωπο, νὰ τὸν ἐμπνέουν καὶ νὰ τὸν ὁδηγοῦν. 
Καὶ Ἠίστι ποὺ θὰ τοῦ δώση παρηγοριὰ καὶ ἐλπίδα. Γιατὶ 
στὸ ὀάθος του καὶ αὐτὸ ἀχόμη τὸ πρόθληµα τῆς ἀποτινάξεως 
τοῦ ζυγοῦ τῆς Τεχνικῆς, εἶναι πρὀθληµα µεταφυσικὀ. 
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6 Ἡ κρίοις τῆς καιαναλωτηκῆς αοινωνίας. 


Ε’ 


ΜΠΡΟΣΤΑ ΣΤΟ ΣΤΑΥΡΟΔΡΟΜΙ 


1.Η ΔΙΑΓΝΩΣΙΣ 


Ἡ πκαταναλωτικὴ κοινωνία, ποὺ ὑπάρχει στὶς προη- 
Υμένες χῶρες τῆς Δύσεως ἔδωσε πάρα πολλὰ στὸν ἄνθρω- 
πο. ᾽Ανέπτυξε σὲ ὕψη ἀσύλληπτα τὴν τεχνική, τὴν οἴκονο- 
µία, τὴν ἐπιστήμη. Ἐξησφάλισε στὰ µέλη της ἕνα θιοτικὸ 
ἐπίπεδο ποὺ πρὶν 96 χρόνια χανεὶς δὲν μποροῦσε οὔτε νὰ 
τὸ ὀνειρευθῆ. Καὶ ὅμως, παρὰ τὰ ἐπιτεύγματά της ἢ ἴσως 
καὶ ἐξ αἰτίας των, ἡ κοινωνία αὐτή, ποὺ οἱ ἀπεσταλμένοι 
της ἔφθασαν στὴν Σελήνη, εἶναι µία ἀτελὴς κοινωνία. ᾿Αλ- 
λωστε αὐτὸ δὲν εἶναι χαθόλου παράδοξο ἀφοῦ ποτὲ δὲν 
ὑπῆρξε χαὶ δὲν μπορεῖ νὰ ὑπάρξη ἡ τελεία κοιγωνία. 

Στὴν χαταναλωτικὴ κοινωνία, ὑπάρχουν ἀρκετὲς δυσαρ- 
µονίες. Καὶ ὑπάρχει ἐπίσης ἕλλειψις ἰσορροπίας: Μία δυσ- 
αρμονία λ.χ. θρίσχεται στὸ γεγονὸς ὅτι τὸ ἱλιγγιωδῶς αὖ- 
ξηθὲν ἐθνικὸν εἰσόδημα δὲν κατανέμεται ὅσο θὰ ἔπρεπε δι- 
καΐως. Ὑπάρχουν πάντοτε κοιγωνικὲς ἀντιθέσεις, διαφορὲς 
τάξεων, ἀτόμων, στρωμάτων, περιοχῶν. Μία ἕλλειψις ἴσορ- 
ῥροπίας ὀφείλεται ἐξ ἄλλου στὴν ἀντίθεσι μεταξὺ τοῦ νέου 
τρόπου ζωῆς ποὺ διεμορφώθη στὶς προηγμένες χῶρες καὶ 
τῶν πολιτικῶν, διοικητικῶν, κοινωνικῶν καὶ οἰκονομικῶν 
θεσμῶν ποὺ ἰσχύουν σ᾿ αὐτὲς τὶς ἴδιες χῶρες χαὶ ποὺ προέρ- 
χονται ἀπὸ τὸ παρελθόν. Δὲν ἔχει γίνει δηλ. ἀχόμη ἡ ἄναγ- 
καΐα ἀναπροσαρμογὴ τῶν θεσμῶν ὥστε νὰ προχύψη τὸ νέο 
θεσμικὸ καθεστὼς ποὺ θὰ ἀποκρυσταλλώση καὶ θὰ πλαι- 
σιώση τὸν νέο τρόπο ζωῆς. 

Καὶ ἀκόμη, ὑπάρχει µία ἕλλειψις ἰσορροπίας μεταξὺ 
τῶν ὑλικῶν ἐπιτευγμάτων τῆς χκαταναλωτικῆς κοινωνίας 
καὶ τῆς ἐλλείψεως ἰδανικῶν, γιατὶ ὅπως εἴδαμε ἡ κοινωνία 
αὐτή, διέπραξε τὸ λάθος νὰ ταυτίση τὴν ἀπόχτησι ὑλικῆς 
εὐημερίας μὲ τὸ ἰδεῶδες καὶ νὰ ἀναγάγη τὴν οἰκονομιχὴν 
ἀνάπτυξι σὲ αὐτοσκοπό. 
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Δυσαρμονίες' καὶ χενὰ ἰσορροπίας προκαλοῦν τὴν Χρίσι 
τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας. Ἐκδηλώσεις αὐτῆς τῆς κρί- 
σεως εἶναι ἀντιθέσεις κοινωνικὲς καὶ πολιτικὲς σὰν αὐτὲς 
ποὺ µαστίζουν τὴν Ἰταλία, ἐθνικὲς σὰν αὐτὲς ποὺ συγχλο- 
νίζουν τὸ Ῥέλγιο (μεταξὺ Φλαμανδῶν καὶ Βαλλόνων) καὶ 
τὸν Καναδᾶ θρησκευτικὲς σὰν αὐτὲς ποὺ ξέσπασαν στὴν Β. 
Ἰρλανδία, φυλετικὲς σὰν αὐτὲς ποὺ ὑπάρχουν στὶς ΗΠΑ. 
Καὶ ἀχόμη ὑπάρχεί ἕνα πλῆθος ἄλλων ἀντιθέσεων, ὅπως 
λ.χ. μεταξὺ τῶν γενεῶν ἡ πάλη μεταξὺ πατέρων καὶ υἱῶν 
ποὺ ἀποτελεῖ γενιχὸ φαινόμενο τῶν προηγμένων χωρῶν τῆς 
Δύσεως. Μέσα ἀπ᾿ αὐτὸ τὸ πλέγμα τῶν ἀντιθέσεων χαὶ ἀν- 
τιφάσεων, µέσα ἀπὸ τὴν ἔλλειφι ἰσορροπίας χαὶ ἁρμονίας 
ποὺ χαρακτηρίζει τὴν σύγχρονη κοινωνία τῆς ἀνεπτυγμέ- 
γης Δύσεως ξεπρόθαλαν οἱ διάφορες λύσεις. 


2.Η ΝΕΑ ΑΡΙΣΤΕΡΑ 


Ἡ Νέα ᾿Αριστερὰ ἐμφανίζεται σὰν µία «λύσις» γιὰ τὰ 
προθλήµατα τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας. Ἡ Νέα ”ρι- 
στερἀ, προῆλθε ἀπὸ τὸ ξεπέρασµα τοῦ Χχομμουνισμοῦ, ποὺ 
ἄλλοτε ἀπορροφοῦσε κάθε ἀντιχομμουνιστικὸ πυεῦμα, κάθε 
ἀμφισθήτησι τοῦ κατεστημένου, χάθε ἐπαναστατικὴ διάθεσι 
καὶ χάθε ἀνατρεπτικὴ τἀσι. "Έτσι, ἡ Νέα ᾿Αριστερὰ ἀπὸ 
μιὰ πλευρὰ εἶναι ἄρνησις τοῦ χομμουνισμοῦ, ἀλλὰ ἀπὸ ἅλ- 
λη πλευρά, εἶναι κληρονόμος χαὶ συνεχιστής του. Τὸν συνε- 
χίζει ἰδίως μὲ τὸ ὅτι δὲν θέλει νὰ θελτιώση καὶ νὰ ὁλοκλη- 
ῥρώση τὴν Χοινωνία τῆς Δύσεως. Δὲν ἐπιδιώχει νὰ χατα- 
στήση τὴν χαταναλωτικὴ κοινωνία ἀπὸ ἀτελῆ, τελεία. Θέ- 
λει νὰ τὴν Χχαταστρέψη. Σχοπὸς τῆς Νέας ᾿Αριστερᾶς δὲν 
εἶναι ἡ Μεταρρύθμισις εἶναι ἡ καταστροφή, ἡ χατεδάφισις. 
Δὲν στρέφεται συνεπῶς τόσον ἐναντίον τῶν ἐλαττωμάτων 
τῆς δυτικῆς κοινωνίας, τὰ ὁποῖα ὅπως εἴδαμε εἶναι καὶ πολ- 
λὰ καὶ ὑπαρκτά, ἀλλὰ ἐναντίον τῶν προτερηµάτων της. Ἔκ- 
µεταλλεύεται θέθαια ἡ Νέα ᾿Αριστερὰ τὰ ἐλαττώματα, τὰ 
μειονεκτήματα τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας ἀλλὰ γιὰ νἁ 
χαταστρέφη τὰ προτερήµατά της, τὶς ἀρετές της: Τὸ "Ατο- 
µο - ἀνθρώπινο πρόσωπο, τὴν Τάξι, τὸν Νόμο, τὴν Όἶκο- 
Υένεια, τὴν Ιδιοκτησία, τὴν ᾿Ἠθιχή, τὸν θεό. 

Ἡ Νέα ᾿ΛΑριστερά ἔχει ἀναρχικὸ καὶ μηδενιστικὸ χα- 
ρακτῆρα. Εἶναι ἀπόλυτη ἄρνησις. Δὲν παρουσιάζει «θέσεις», 
δὲν ἔχει πρὀγραμμα] Δὲν προτείνει τίποτε τὸ συγκεκριµέ- 
νο. ᾽Απλῶς ἀρνεῖται τὸ «κατεστημένο», στὸ ὁποῖο περιλαµ- 
θάνει τὰ πάντα χαὶ μὲ τὴν σύγχυσι ἰδεῶν ποὺ τὴν χαρα- 
κτηρἰζει, δὲν φέρνει τίποτε στὴν θέσι του. 

Ἡ περίπτωσις νὰ νικήση ἡ Νέα ᾿Αριιστερὰ χαὶ νὰ χα- 
τεδαφίση δλόκληρο τὸ οἰκοδόμημα τῆς δυτικῆς κοινωνίας 
εἶναι ἐξαιρετικὰ ἀπίθανη. Κανονικά, πρέπει νὰ ἀποχλει- 
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σθῆ. Γιατὶ ἡ Νέα ᾿Αριστερὰ δὲν προσφέρει ἀπολύτως τίπο- 
τε. Δὲν ἔχει πρόγραµµα, ἰδεολογία, σκοπούς. Ἐϊΐναι ἕνα θο- 
λὸ ρεῦμα ἀπὸ ἑτερόκλητα στοιχεῖα, μὲ µπερδεµένες ἰδέες 
καὶ μὲ ἀκαθόριστες τάσεις, ποὺ συναντῶνται µόνον στὴν 
"Αρνησι, σὲ ὅλες τὶς ἀρνήσεις καὶ σὲ χαμμιὰ θέσι. Συνεπῶς 
δὲν μπορεῖ νά προσελκύση οὔτε τὴν πλειοψηφία τῆς χοινω- 
γίας ἀλλὰ οὔτε χαὶ τὰ πράγματι θετικὰ δραστήρια καὶ δη- 
μιουργικὰ στοιχεῖα της. Δὲν μπορεῖ ἡ Νέα ᾿Αριστερὰ νὰ 
προσελκύση κατὰ τρόπο σταθερὸ µεγάλες λαϊχὲς μάζες 
γιατὶ δὲν τοὺς παρέχει σκοπὸ ἀφοῦ οὐσιαστικὰ δὲν ἄντικα- 
θιστᾶ αὐτὸ ποὺ ἀρνεῖται καὶ ἀπορρίπτει μὲ κάτι ἄλλο ποὺ 
ἐπιδοχιμάζει χαὶ προτείνει. Μὲ τὰ ἔξαλλα δηµαγωγικά της 
αἰσθήματα, μὲ τὴν μαχητικὴ κριτική της κατὰ τοῦ Κατε- 
στηµένου, μὲ τὸν δυναμιχὸ ἀντικονφορμισμό της, ἡ Νέα 
Αριστερά, κατορθώνει νὰ προσελκύη, ἀξιόλογες μάζες ὅπα- 
δῶν καὶ φηφοφόρων, νὰ δημιουργῆ «ρεύματα» νὰ προωθῆ 
ἐχπροσώπους της στὴν ἐξουσία. ᾽᾿Αλλὰ αὐτὸ Ὑίνεται εὖχαι- 
ῥριαχά, συμπτωματικὰ κάτω ἀπὸ ώρισμένες συγχυρἰες τῶν 
περιστάσεων. Ἡρόχειται δηλαδὴ γιὰ φαινόμενο χωρὶς θε- 
µέλια, ποὺ ἀνατρέπεται εὔχολα. "Αλλωστε, ἀχριθῶς αὐτὴ ἡ 
ὑπέρμετρη δηµαγωγία καὶ ἡ ἀπεριόριστη ἄρνησις ὅλων τῶν 
ἰσχυόντων ἐκ μέρους τῆς Νέας ᾿Λριστερᾶς, τρομάζει µεγά- 
λες µάζες τοῦ λαοῦ καὶ ἀπωθεῖ τὰ πιὸ σχεπτόµενα µέλη τῆς 
κοινωνίας, τὰ ἄτομα ποὺ διαθέτουν χριτικὴ σχέφι. Σ΄ αὐτὸ 
συµθάλλει χαὶ ἕνα ἄλλο γεγονός. "Ότι κατὰ κανόνα, οἱ 
ἐκπρόσωποι τῆς «Νέας ᾿Αριστερᾶς» εἶναι ἐπιτήδειοι δηµο- 
χόποι, ποὺ ἐχμεταλλεύονται τὶς συγχεχυµένες ἐπιθυμίες τῶν 
χωρὶς σαφῆ προσανατολισμὸ ὁπαδῶν της γιὰ νὰ ἀνεθοῦν 
στὴν ἐξουσία σὰν κατεστημένο, χειρότερο ἀπὸ τὸ παλαιὀ. 
Ἐπὶ πλέον ἡ Νέα ᾿Αριστερὰ δὲν εἶναι ὠργανωμένη. Ακρι- 
θῶς ἐπειδὴ δὲν ἔχει ἰδεολογία, πρόγραµµα, σχοπὀ, δὲν ἔχει 
καὶ συντονισμό, δὲν ἔχει ἐσωτερικὴ συνοχή, πάσχει ἀπὸ 
ἀπερίγραπτη σύγχυσι ἰδεῶν καὶ ἀπὸ ἕλλειφι σταθερῆς ἠγε- 
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σίας χαὶ ὀργανώσεως. Γι αὐτὸ δὲν εἶναι σὲ θέσι νὰ ἄποτε- 
λέση δύναμι ἴἔκανἡ νὰ χυριαρχήση. ᾿Αχόμη θὰ πρέπει νὰ 
λάθουµε ὑπ ὄψιν ὅτι στὶς προηγμένες χῶρες τῆς Δύσεως 
μπορεῖ νὰ ὑπάρχη δυσαρέσκεια, ἀλλὰ δὲν ὑπάρχει ἀπό- 
Ύνωσις, δὲν ὑπάρχει ἀπελπισία, δὲν ὑπάρχουν προλετάριοι 
ποὺ «δὲν ἔχουν νὰ χάσουν παρὰ µόνο τὶς ἁλυσίδες τους». 
Συνεπῶς, στὴν σύγχρονη Δύσι δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ συµ- 
θοῦν γεγονότα σὰν τῆς Οὐγγαρίας ἢ τῆς Πολωνίας. Δη- 
λαδὴ παλλαϊχὲς αἱματηρὲς ἐπαναστάσεις, γεμάτες ὀργὴ χαὶ 
ἀπελπισία. Καὶ τοῦτο διότι οἳ πάντες ἔχουν νὰ χάσουν ἀπὸ 
μιά τέτοια ἐξέλιξι τῶν πραγμάτων. 

Πέρα ἀπὸ τὴν σύγχυσι τῶν ἰδεῶν καὶ ἀπὸ τὴν ρευστό- 
τητα τῶν καταστάσεων, µία ἄλλη πηγἠ τῆς Νέας ᾿Αριστε- 
ρᾶς, εἶναι ἡ Ηλῆξις. 

Ἡραγματιχά, στὴν κχαταναλωτικὴ κοινωνία, οἱ Χαλο- 
ζωισμένοι διανοούμενοι, οἱ φοιτηταὶ ποὺ σπουδάζουν μὲ ὅλες 
τὶς ἀνέσεις, οἳ χωρὶς προθλήµατα θιοπάλης νέοι, πάσχουν 
ἀπὸ πλῆξι. ᾽Ανιοῦν ἀνυπόφορα. Καὶ γι αὐτὸ ἀχριθῶς, θεο- 
ποιοῦν τὴν Δρᾶσι. Τὸ ἐπιθετιχό τους ἔγστικτο, ἡ ἄγωνιστι- 
χκῄ τους διάθεσι, ἡ ζωτικότης των, δὲν θρίσκουν διέξοδο. 
Ἀτρέφονται λοιπὸν πρὸς τὴν ὁποιαδήποτε δρᾶσι, τυφλά, 
«ὠργισμένα», ἄσκοπα. Δὲν ξέρουν χαλὰ τἰ θέλουν, γιατί 
δὲν εἶναι ὁ Σχκοπὸς ποὺ τοὺς ἐγδιαφέρει. Ἐκεῖνο ποὺ κυρίως 
ἀποζητοῦν εἶναι ἡ ἴδια ἡ δρᾶσις. "Όσο περισσότερη δρᾶσι 
προσφέρει µία ἰδέα, ἕνα σύνθημα, ἕνα χίνημα, ἕνας χήρυ- 
χας, τόσο μεγαλύτερες πιθανότητες ἔχει νὰ «πιάση» στὰ 
σύγχρονα πανεπιστήμια, στὴν νέα γενεὰ χαὶ στοὺς χύχλους 
τῶν διανοουμένων ποὺ πάσχουν ἀπὸ ἀγίατην ἁγία. Γι’ αὐτό, 
οἱ ὁπαδοὶ τῆς Νέας ᾿Αριστερᾶς, δὲν ἔχουν οὔτε συγχεχρι- 
µένην Ἰδεολογίαν, οὔτε σαφὲς Ἡρόγραμμα. Ἐκεῖνο ποὺ 
ἔχουν εἶναι «ἡ δρᾶσις γιὰ τὴν δρᾶσι». Καὶ οἱ ἀφορμὲς γιὰ 
δρᾶσι εἶναι ἀναρίθμητες: Τὸ ἘΒιετνάμ, τὸ φυλετικό, τὰ 
«Υχέττο», τὸ πανεπιστημιαχὸ σύστημα, τὸ ἐχπαιδευτικὸ πρὀ- 
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Ίραμµα, ἡ στρατιωτικὴ θητεία, τὸ σἐξ, ἡ ἰσοτιμία τῶν δύο 
φύλων, ἡ μουσική. Μέσα στὴν ἁγία ποὺ προκαλεῖ ἡ εὖημε- 
ρία, τὰ πάντα Ὑίνονται ἀφορμὲς γιὰ μιὰ χαταστρεπτικὴἡ 
δρᾶσι, ποὺ τόσο τὴν εὐνοεῖ καὶ τόσον ἀκίνδυνη τὴν καθι- 
στᾶ, ἡ διάλυσις τῆς Ἐξουσίας. 

Ἠέθαια, ἡ κοινωνία ἔχει πάντοτε ἀνάγκη ἀπὸ ἔπανα- 
στἀτες. Ἡ “Ἱστορία, πολλὲς φορές, κινήθηκε πρὸς τὰ ἐμ- 
πρός, µόνον χάρι σ᾿ αὐτούς. "Όμως αὐτὴ ἡ «ἐπανάστασις 
χωρὶς αἰτία» καὶ χωρὶς σκοπὀ, αὐτὴ ἡ καθαρὰ χατεδαφι- 
στικἡ δρᾶσις ποὺ πηγάζει ἀπὸ τὴν ἀνία, δὲν εἶναι Ἐπανά- 
στασις. 

Στὶς Ἐπαναστάσεις χυριαρχεῖ ὁ Ἰδεαλισμός. Καὶ στὴ 
Νέα ᾿Αριστερά, ἰδεαλισμός, δὲν ὑπάρχει. 

Στὶς Ἐπαναστάσεις ὑπάρχει Σκοπός. Καὶ στὴν Νέα 
Αριστερά, σχοπὸς δὲν ὑπάρχει. 

Στὶς Ἐπαναστάσεις ὑπάρχει γνησία ἐσωτερικὴ ἐξανά- 
στασις. Καὶ στὴν Νέα ᾿Αριστερὰ αὐτὴ ἡ μας εἶναι 
ἀνύπαρκτη. 

Οἱ Ἐπαναστάσεις, ἔχουν τὴν φιλοσοφία τους. Καὶ ἡ 
Νέα ᾿Αριστερά, ἀντὶ γιὰ φιλοσοφία διαθέτει ἀσύνδετα εὖ- 
κιαριακὰ συνθήµατα, ἠχηρὲς λέξεις καὶ ἀφηρημένους ἆφο- 
ρισμοὺς - ἐξορκισμοὺς ἐναντίον τοῦ «κατεστημένου» καὶ τῆς 
τεχνοχρατίἰας. 

Οἱ Ἐπαναστάσεις θέλουν νὰ ἀλλάξουν καὶ νὰ διορθώ- 
σουν. Καὶ ἡ Νέα ᾿Αριστερὰ θέλει µόνο νὰ ἀρνηθῆ καὶ νὰ 
κατεδαφίση. 

Οἱ Ἐπαναστάσεις ξέρουν νὰ διευρύνουν τὰ πλαίσια τῆς 
ζωῆς. Καὶ ἡ Νέα ᾿Αριστερά, ξέρει µόνον νὰ τὰ καταστρέφη. 
᾽Αλλὰ ζωὴ χωρὶς πλαίσια δὲν ὑπάρχει. 

Γι) αὐτοὺς τοὺς λόγους πρέπει νὰ ἀποχλείσουμε, λογικά, 
τὸ ἐνδεχόμενο μιᾶς ἐπικρατήσεως τῆς λεγομένης Νέας ᾿Αρι- 
στερᾶς. 


140 


3.Ο ΚΟΜΜΟΥΜΙΣΜΟΣ 


Ὑπάρχει ὅμως μιὰ ἄλλη περίπτωσις. Ἡ Νέα ᾿Αριστε- 
ρὰ νὰ μὴν ἐπικρατήση ἡ ἴδια ἀλλὰ νὰ προχαλέση μὲ τὴν 
ἀνεύθυνη στάσι χαὶ δρᾶσι της τέτοιες ζημιὲς στὴν δυτικὴ 
κοινωνία ὥστε νὰ ἄνοίξη τὸν δρόµο στὸν κομμουνισμό. 
᾿Αναμφιθόλως, αὐτός, γιὰ τὴν ἐποχή µας καὶ εἰδικὰ γιὰ τὶς 
συνθῆκες τῆς Ἰχαταναλωτικῆς κοινωνίας ἔχει ξεπερασθῆ. 
Αλλά, ὑπάρχει πάντοτε σὰν ὀργάνωσις καὶ σὰν τεχνική. 
Καιροφυλακτεῖ, συμπορεύεται μὲ τὴν Νέα ᾿Αριστερά, προ- 
σπαθεῖ νὰ ἐχμεταλλευθή τὴν δραστηριότητα καὶ τὸν ἄναρ- 
χούμενο δυναμισμό της γιὰ νὰ ἔρθη αὐτὸς καὶ νὰ ὃλοχλη- 
ῥρώση τὸ ἔργο της. Ὑπάρχει μιὰ τέτοια ἀπειλή. 

Ὁ Κομμουνισμὸς ἐγεδρεύει καὶ δὲν ἀποχλείεται νὰ χα- 
τορθώση νὰ χρησιμοποιήση τὴν Νέα ᾿ΛΑριστερὰ ποὺ πάσχει 
ἀπὸ ἔλλειψι συγκεκριμένου προσανατολισμοῦ σὰν ἔμπροσθο- 
φυλακὴἡ κατεδαφιστικἡ γιὰ νὰ περάση μετὰ ὁ ἴδιος, ἀπὸ 
τὶς ρωγμὲς ποὺ αὐτὴ θὰ ἔχη ἀνοίξει στὴν δυτιχἡ κοινωνία. 
Πάντως κανονιχἁ καὶ αὐτὴ ἡ περίπτωσις πρέπει νὰ θεω- 
ρηθῆ μᾶλλον ἀπίθανη. Διότι ὁ Ἰομμουνισμὸς σὰν σύστημα 
οἰκονομιχό, χοινωνικὸ καὶ πολιτιχὸ ἔχει ἀποτύχει ὁλοχλη- 
ρωτικά. Τὸ ἀποδεικνύει ἡ πρᾶξις μισοῦ αἰῶνος. ᾽Αλλὰ καὶ 
σὰν ἰδεολογία, ὁ Κομμουνισμὸς ἔχει ἀπολύτως ξεπεραστῆ 
καὶ δὲν στέκει σὰν κοσμοθεωρία γιατὶ ἡ σύγχρονη ἐπιστή- 
µη τὸν ἔχει διαφεύσει καὶ ἀπορρίψει. Ὅ Κομμουνισμὸς περ- 
νᾶ σήµερα μιὰ διαλυτικἡ Χρίσι. Τὰ προθλήµατα ποὺ ἀντι- 
µετωπίζει ὁ χομμουνιστικὸς χόσμος σ᾿ ὅλους τοὺς τομεῖς εἷ- 
ναι δυσεπἰλυτα καὶ ὀξύτατα. Τὸ διεθνὲς χομμουνιστικὸ κί- 
γηµα διασπᾶται ἀπὸ ἰσχυρότατες φυγόκεντρες δυνάµεις: Εἷ- 
γαι τέτοιες οἱ ἐσωτεριχὲς ἀντιθέσεις οἱ ἐνδογενεῖς ἀδυναμίες 
τοῦ Κομμουνισμοῦ ὥστε μποροῦμε νὰ ποῦμε χωρὶς τὴν πα- 
ραμικρὴ ὑπερθολὴ ὅτι πράγματι ὁ Ἐομμουνισμὸς σήµερα 
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ἔχει ξεπερασθῆ. 

Καὶ ὅμως, Αὐτὸ δὲν σηµαίνει ὅτι εἶναι χαὶ ἀκίνδυνος. 
Μπορεῖ, κάτι νὰ εἶναι ξεπερασμένο καὶ ταυτόχρονα ἐπικίν- 
δυνο. Καὶ ἕνα θηρίο τραυµατισµένο, ἴσως χαὶ ἑτοιμοθάνατο 
εἶναι συχνὰ πιὸ ἐπιθετιχὸ χαὶ πιὸ ἐπικίνδυνο ἀπὸ ὅσο ὅταν 
ἦταν ἀχόμη ὑγιές. Οἱ τελευταῖοι σπασμοὶ ἕνὸς θηρίου µπο- 
ροῦν νὰ εἶναι ἐξαιρετικὰ ἐπικίνδυνοι. "Αλλωστε τὸ ἀντιχει- 
μενιχὸ καὶ τὸ ὑποχειμενιχὸ ξεπέρασμα εἶναι δύο διαφορετιχὰ 
πράγματα. Τὸ πρῶτο εἶναι ἀντιχειμενιχὸ γεγονός, ἀνεξάρ- 
τητο ἀπὸ τὴν θέλησί µας. Τὸ δεύτερο, εἶναι ἡ συνειδητο- 
ποίησις αὐτοῦ τοῦ γεγονότος χαὶ ἡ υἱοθέτησις ἀναλόγου 
στάσεως. Τὸ ἀντικειμενικό, ἐκ. τῶν πραγμάτων ξεπέρασµα 
τοῦ Κομμουνισμοῦ, ἔχει συντελεσθῆ. ᾽Αλλὰ ἑκατομμύρια 
ἄνθρωποι δὲν ἔχουν ἀχόμη συνειδητοποιήσει αὐτὸ τὸ Ύε- 
Υονός. Ἔτσι τὸ ὑποχειμενιχὸ ξεπέρασµα τοῦ Κομμουνισμοῦ, 
δὲν ἔχει ὁδλοχληρωθῆ ἀκόμη. Καὶ στὸ κάτω - κάτω, στὴν 
ἐποχή µας, ὁ ζομμουνισμὸς δὲν εἶναι πιὰ οὔτε ἰδεολογία, 
οὔτε κοσμοθεωρία, παρ᾽ ὅλο ποὺ παρουσιάζεται σὰν νὰ εἷ- 
νάι. Σὲ τελευταίαν ἀνάλυσι δὲν εἶναι παρὰ µία τεχνιχὴ 
ιὰ κατάληψφι τῆς ἐξουσίας ἀπὸ µία εἰδικὴ ὁμάδα ἀνθρώ- 
πων, τὸ ζ.Ι.., τὴν στερἑωσί τους σ᾿ αὐτὴν χαὶ τὴν συνεχῆ 
της ἐπέκτασι. Καὶ ἀσφαλῶς αὐτὴ ἡ ὁμάδα καὶ αὐτὴ ἡ τε- 
χνική, ἐξακολουθοῦν νὰ ὑπάρχουν. "Αρα παραμένει καὶ ἡ 
ἀπειλή. 

Ἡ Δύσις πρἐπει νὰ τὴν ἔχη ὑπ᾽ ὄψιν της. ᾿Αν τὸ κάνη 
δηλ. ἂν ἐπαγρυπνᾶ καὶ ἂν λαμθάνη τὰ στοιχειωδῶς ἄναγ- 
καῖα µέτρα γιὰ τὴν ἐπιθίωσί της, εἶναι σὲ θέσι νὰ ἄντιμε- 
τωπίση ἀποτελεσματικὰ αὐτὴν τὴν ἀπειλή. 
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4.Η ΔΥΣΙΣ: 
ΑΠΟΔΟΧΗ ΤΗΣ ΠΡΟΚΛΗΣΕΩΣ 


Δημιουργὸς τοῦ Πολιτισμοῦ, ὅπως λέει ὁ Τόυμπυ, εἶναι 
ἡ «ἀπάντησις» ποὺ δίνει στὶς προκλήσεις. «Ἡρόκλησις» εἷ- 
γαι µία δυσχέρεια, ἕνα ἐμπόδιο, µία ἀπειλὴ ποὺ μᾶς ἀναγ- 
κάζει νὰ ἀναπτύξωμε µία δρᾶσι. Αὐτὴ ἡ δρᾶσις, ὁδηγεῖ 
στὴν διαµόρφωσι τοῦ Πολιτισμοῦ. Συνεπῶς ἡ ζωτικότης, 
μιᾶς κοινωνίας Χρίνεται ἀπὸ τὶς «ἁπαντήσεις», ποὺ δίνει 
στὶς «προκλήσεις ποὺ ξεπροθάλλουν μπροστά της. 

Ἐὰν ἢἡ πρόχλησις δὲν ὑπάρχη ἢ ἀντίθετα ἄν, ξεπερνᾶ 
ὠρισμένα ὅρια, δηλ. εἶναι πάρα πολὺ δυνατή, τότε δὲν μᾶς 
ὠθεῖ σὲ δρᾶσι, εἴτε διότι, δὲν ὑπάρχει ἀνάγκη, εἴτε διότι 
μᾶς ἀποθαρρύνει, μᾶς ἀπογοητεύει, γεννᾶ τὴν ἠττοπάθεια 
καὶ τὴν μοιρολατρεία. Καὶ στὶς δύο περιπτώσεις ἔχουμε 
τὴν καταστροφή, τὴν παρακμὴ ἢ πάντως τὴν στασιμότητα 
τοῦ Πολιτισμοῦ. Αὐτὸ συµθαίνει λ.χ. στὶς τροπικὲς χῶρες, 
ὅπου οἱ ἄνθρωποι δὲν ἔχουν παρὰ νὰ ἁπλώσουν τὸ χέρι γιὰ 
γὰ δρέφουν τοὺς χαρποὺς ἀπὸ τὰ δέντρα χαὶ ἔτσι δὲν ἄνέ- 
πτυξαν ποτὲ χαμμιὰ προσπάθεια καὶ συνεπῶς καὶ κανένα 
Πολιτισμό. "Όπως ἐπίσης δὲν ἀνέπτυξαν Πολιτισμὸ καὶ στὶς 
θόρειες ἀρχτικὲς περιοχές, λόγῳ τῆς ἀδυναμίας τους νὰ δα- 
µάσουν τὶς ὑπερθολικὰ µεγάλες δυσχέρειες. Ἔὰν ὅμως ἡ 
πρόχλησις ὑπάρχη καὶ θρίσχεται µέσα σὲ ὠρισμένα µέτρα 
τότε ὃ ἄνθρωπος ἄναγκάζεται νὰ καταθάλη μιὰ προσπά- 
θεια, τολμᾶ καὶ δίνει μιὰν ἀπάντησι στὴν πρὀχκλησι καὶ 
ἔτσι, ἐπιθιώνει καὶ προοδεύει. 

Ἡ Δύσις ἀπέδειξεν ὅτι ἔχει τὴν δυνατότητα νὰ δίνη 
τὶς πρέπουσες ἀπαντήσεις «στὶς προκλήσεις ποὺ ξεπροθάλ- 
λουν μπροστά της. Ἡ δυτικἡ κοινωνία, εἶναι κοινωνία ἄνοι- 
χτή, στὴν ὁποία διασταυρώνονται ἰδέες, ρεύματα, τάσεις, 
ὅπου γίνεται διαπάλη ἰδεῶν, συμφερόντων καὶ ἐπιδιώξεων. 


148 


᾿Απὸ ὅλη αὐτὴν τὴν ζύμωσι στὸ τέλος προχύπτει µία συν- 
θεσις. Προχύπτει χάτι διαφορετικὸ ἀπὸ ἐχεῖνο ποὺ ἐπεδίω- 
ξαν οἱ ἐπὶ μέρους δυνάµεις. Σχεδὸν ποτὲ δὲν ἐπικρατεῖ µία 
ἁμιγὴς λύσις, ὅὁπὼς λ.χ. ἕνας χαθαρὸς σοσιαλισμός, κλπ. 
ὍὉ κανόνας εἶναι ὅτι ἀπὸ τὶς ποιχίλες ἀντίμαχες τάσεις, 
προκύπτει σὰν συνισταμένη, κάτι διαφορετικὸ ἀπὸ ὅλες τὶς 
ὀρθόδοξες λύσεις, χάτι ποὺ ἀρχικὰ καγνεὶς δὲν ἐπεδίωξε. 

Κάποτε, τὸν περασμένο αἰῶνα, ἡ ἀπειλή, ἡ πρόκλησις 
γιὰ τὴν δυτικἡ κοινωνία ἦταν ὁ Σοσιαλισμός. Ἡ Δύσις ἔδω- 
σε τὴν ἀπάντησι. ᾽᾿Αφωμοίωσε ἕνα µέρος τῆς σοσιαλιστικῆς 
χριτιχῆς. Πῆρε σοσιαλιστικὰ στοιχεῖα καὶ τὰ µπόλιασε 
στὸν ἑαυτό της. Ἔτσι χωρὶς νὰ ἀρνηθῆ τὴν φύσι της, χω- 
ρὶς νὰ χαταργήση τὴν ἰδιοκτησία, τὴν ἰδιωτικὴ πρωτοθου- 
λία, τὸ ἄτομο, τὴν ἐλευθερία, κατώρθωσε νὰ ἀποκτήση καὶ 
ἀρκετὰ σοσιαλιστικἁ χαρακτηριστικά. Ἐκεῖνα ποὺ τῆς ταί- 
ριαζαν καὶ ποὺ πράγματι μποροῦσαν νὰ ἐφαρμοσθοῦν. Υἐο- 
θέτησε λ.χ. τὴν ἐργατικὴ νοµοθεσία, τὶς κοινωνικὲς ἀσφαλί- 
σεις, τὴν χοινωνικἡ πολιτική, δημιούργησε τὸ Κράτος - Πρό- 
γοια κ.ο.κ. Μ΄ αὐτὸν τὸν τρόπο μεταμορφώθηχε σὲ μικτὴ 
κοινωνία, ποὺ δὲν εἶναι οὔτε ὃ παλαιὸς χλασικὸς χαπιταλι” 
σµός, οὔτε ὃ δογματιχὸς «χαθαρὸς» σοσιαλισμὸς καὶ µπόὀρε- 
σε νὰ ἐξασφαλίση στὰ µέλη της μιὰ ζωή, ποὺ δὲν μποροῦσε 
οὔτε κὰν νὰ ὀνειρευτῆ ὃ τολµηρότερος σοσιαλιστὴς τοῦ πε- 
ῥασµένου αἰῶνος. "Έτσι ξεπεράστηχε ἢ πρόχλησις τοῦ σο- 
σιαλισμοῦ. 

Μιὰ ἄλλη πρόχλησις ἦταν ἡ πρὀχλησις τῆς ᾿Αναρχίας, 
ποὺ ἐμφανίσθηκε σὰν ἕνα δυναμικὸ κίνημα ποὺ ἤχμασε στὰ 
τέλη τοῦ περασμένου καὶ στὶς ἀρχὲς τοῦ δικοῦ µας αἰῶνος. 
Ἡ ᾿Αναρχία τότε ἀνέπτυξε τόση δρᾶσι, ὥστε νόμισαν ὥρι- 
σµένοι ὅτι θὰ κατεδάφιζε τὴν δυτικἡ χοινωνία. Καὶ ὅμως 
αὐτὴ ἡ κοινωνία χατώρθωσε νὰ ξεπεράση καὶ αὐτὴν τὴν 
Χρίσι, νὰ δώση τὴν πρέπουσα ἀπάντησι καὶ σ᾿ αὐτὴν τὴν 
πρὀχλησι. "Όσο καὶ νὰ φαἰνεται παράξενο, πῆρε χαὶ ἀπὸ 
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τὴν ᾿Αναρχία ὠρισμένα στοιχεῖα, ποὺ θέθαια τὰ ἀναμόρφω- 
σε δημιουργικὰ καὶ τὰ ἀφομοίωσε µέσα στοὺς θεσμούς της 
π.χ. διησφάλισε χαὶ χατωχύρωσε τὰ δικαιώµατα τοῦ ἁτόμου 
σὲ ὅλους τοὺς τομεῖς. (Ἡ ᾿Αναρχία εἶναι ὃ ἀπόλυτος ἆτομι- 
κισµός). . 

Μετά, Ίρθε ἡ πρόχκλησις τοῦ Ἰζομμουνισμοῦ, ποὺ πρά- 
γµατι ἀπείλησε σοθαρὰ γιὰ μιὰ περίοδο τὴν ὕπαρξι τῆς Δύ- 
σεως. "Όμως, τελιχκὰ ἡ Δύσις ἔδωσε καὶ ἐκεῖ τὴν ἀπάντη- 
σι. Κατώρθωσε π.χ. νὰ δημιουργήση τὴν προγραμµατισµέ- 
γη ἀλλὰ ταυτόχρονα καὶ ἐλεύθερη οἰχονομία. Δημιούργησε 
ἐπίσης ὑπερεθνιχὲς ὀντότητες: τὸ Ν.Α.Τ.Ο., τὴν Κοινὴ 
᾿᾽Αγορὰ χαὶ συνέλαθε τὸ ὄνειρο τῆς ᾽Ατλαντικῆς Κοινότη- 
τος, δηλαδὴ τῆς συνενώσεως τῆς Βὐρώπης χαὶ τῆς νόμι- 
µης θυγατέρας της, τῆς Β. ᾽Αμερικῆς, ποὺ ἔχουν χοινὸ πο- 
λιτισµό, κοινὰ συμφέροντα, χοινοὺς ἐχθρούς, κοινὲς ἐπιδιώ- 
ξεις. Έτσι, ἡ Δύσις χατώρθωσε νὰ ξεπεράση κατὰ μέγα µέ- 
ρος καὶ τὴν πρὀκλησι τοῦ Κομμουνισμοῦ. 

Σήµερα, δέχεται µία νέα πρὀκλησι. Τὴν πρόκλησι τῆς 
Νέας ᾿Αριστερᾶς χαὶ. τοῦ ᾿Αναρχομηδενισμοῦ. Δὲν ὑπάρχει 
λόγος νὰ πιστεύωμε, ὅτι δὲν θὰ µπορέση νὰ δώση καὶ αὖ- 
τὴν τὴν φορὰ τὴν πρέπουσα ἀπάντησι. "Άλλωστε, αὐτὴ ἡ 
πρόχλησις εἶναι πολὺ ἀσθενέστερη ἀπὸ τὴν κομμουνιστική. 
Πρέπει νὰ δεχθοῦμε ὅτι ἡ εὐέλικτη, ἡ διαρκῶς ἄναπρο- 
σαρμοζοµένη καὶ ἀναπλασσομένη δυτικἡ - χαταναλωτικὴ 
κοινωνία θὰ µπορέση νὰ πάρη καὶ ἀπὸ τὴν Νέα ᾿Αριστερὰ 
ὠρισμένα στοιχεῖα, νὰ ἀφομοιώση ἕνα µέρος τῆς κριτικῆς 
της, τὸ γόνιμο καὶ ἔτσι θὰ χάνη μιὰ νέα ἀναπροσαρμογή, 
ὥστε, χωρὶς καὶ πάλι νὰ ἀρνηθῆ τὸν ξαυτό της, χωρὶς νὰ 
διακόψη τὴν παράδοσἰ. της, χωρὶς νὰ χαταστρέψη τὶς ἀξίες 
της, θὰ ἀλλάξη, θὰ ἀνανεωθῆ, θὰ ἀναπροσαρμοσθῆ καὶ θὰ 
συνεχίση τὸν δρόµο της. 

Αὐτὴ ἀκριθῶς ἡ ἀφομοιωτικὴ ἱκανότης τῆς δυτικῆς χοι-΄ 
νωνίας, αὐτὴ ἡ ἵἹκανότης της νὰ προσαρμόζεται διαρκῶς 
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καὶ νὰ ἀνανεώνεται ἁκαταπαύστως, προσλοιµθάνοντας νέες 
μορφὲς χαὶ καινούργια σχήματα, τῆς ἐξασφαλίζει τὸν «μα- 
κρὸν θἰον». Καὶ τοῦτο ἐξηγεῖ, γιατὶ ὁ μόνος πολιτισμός, ὁ 
ὁποῖος ἐπιθιώνει µέσα στὴν “Ἱστορία, εἶναι ὃ δυτικός. Τὸ 
ζήτημα δὲν εἶναι νὰ δημιουργήσουμε μιὰ τέλεια χοιγωνία, 
μιὰ κοινωνία, χωρὶς ἀντιφάσεις χαὶ χωρὶς ἀντιθέσεις. Μιὰ 
τέτοια κοινωνία ἀποτελεῖ οὐτοπία καὶ δὲν ὑπῆρξε, οὔτε εἷ- 
ναι δυνατὸν νὰ ὑπάρξη ποτ. 

"Αλλωστε, ἂν μπορούσαμε ποτὲ νὰ τὴν δηµιουργήσου- 
µε θὰ ἐπρόχειτο γιὰ ἕνα νεκροταφεῖο. Ἡ χωρὶς ἄντιφάσεις 
κοινωνία, ποὺ θὰ καταργοῦσε τὶς ποικιλίες καὶ τὶς ἀποχρώ- 
σεις, θὰ ἰσοπέδωνε τὰ ἄτομα καὶ θὰ μονολιθοποιοῦσε τὶς 
σχέψεις, θὰ ἦταν µία ἀληθινὴ Χόλασις - µία κοινωνία μυρ- 
μηγκιῶν, ἀνυπόφορη γιὰ νοητιχὰ ὄντα. Αὐτὴν ἀκριθῶς τὴν 
χωρὶς ἀντιθέσεις χοιγωνία, ὅπου τὰ πάντα θὰ λειτουργοῦ- 
σαν σύμφωνα μὲ τὸ σχέδιο, ὅπου δὲν θὰ ὑπῆρχε καμμία 
διαφορά, οὔτε πάλη ἰδεῶν, οὔτε πολυφωνία, οὔτε παρεκκλἰ- 
σεις, ἔθεσε σὰν ἰδεῶδες του ὁ χομµουνισµός. "Όλα σ᾿ αὐτὴν 
τὴν «ἰδεώδη» κοινωνία θὰ ἧταν ἀκχίνητα, παγωμένα, «τέ- 
λεια». Ἡ πρόοδος θὰ σταματοῦσε. Καὶ ἡ “Ἱστορία θὰ τελείω- 
νε. Ἡ ἐπιδίωξις αὐτὴ ξέρουμε ὅλοι ποῦ ὡδήγησε: Στὸ 
«τεῖχος τῆς χαταισχύνης», στὴν Τσεχοσλοθακία, στὴν Οὐγ- 
Υαρία, στὴν Ῥωσοχινεζικὴ ἀντίθεσι, στὰ «σταλινικὰ» ἐγκλή- 
µατα. Ἑπομένως, τὸ πρόθληµα δὲν εἶναι νὰ οἰκοδομηθῆ ἡ 
τέλεια. κοινωνία, ἡ ἰδεώδης αὐτή, ποὺ ποτὲ δὲν θὰ ὑπάρξη 
στὴν γῆ. Τὸ θέµα εἶναι νὰ ἔχωμε µία κοινωνία ἡ ὁποία νὰ 
διαθέτη ἕνα εὐαίσθητο μηχανισμὸ ποὺ θὰ τὴν πληροφορῆ ᾽ 
ἐγχαίρως γιὰ τὶς ἀδυναμίες της καὶ μίαν ἵκανότητα ἆνα- 
προσαρμογῆς, ὥστε νὰ κατορθώνη νὰ ξεπερνᾶ αὐτὲς τὶς 
ἀδυναμίες, χωρὶς νὰ χρειάζεται ὁλιχκἡ χατεδάφισις. 

Τέτοια κοινωνία, μέχρι σήµερα τουλάχιστον, ἔδειξε ὅτι 
εἶναι μόνον ἡ δυτικοῦ τύπου. Αρα, μποροῦμε νὰ συµπερά- 
νουµε ὅτι καὶ αὐτὴν τὴν φορὰ ἡ Δύσις θὰ χατορθώση νὰ 
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ἐπισημάνη ἐγκαίρως τὰ αἴτια τῆς χρἰσεώς της καὶ νὰ ἀν- 
τλήση ὑρισμένα χρήσιμα στοιιχεῖα ἀπὸ τὴν κριτικὴἡ τῆς 
Νέας ᾿Αριστερᾶς χαὶ τῶν ἄλλων ἀντιπάλων της καὶ νὰ 
ἀναπροσαρμοσθῇ. 
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5.Η ΝΕΑ ΚΟΙΝΩΝΙΑ 


Τί πρέπει νὰ ἀντιληφθῆ ἡ Δύσις ἀπὸ τὴν χρίσι ποὺ µα- 
στίζει τὴν σημερινἡ µορφή της, τῆς καταγαλωτικῆς χοινω- 
γίας, καὶ τί νὰ πάρη ἀπὸ τὴν χριτικὴἡ ὅσων τὴν ἄμφισθη- 
τοῦν} 

Πρῶτα πρῶτα ὀφείλει νὰ συνειδητοποιἠση τὴν ἄμεση 
καὶ ἐπιταχτικὴ ἀνάγκη τῶν μεταρρυθμίσεων. Τὸ θασικὸ 
φάρµαχο γιὰ τὴν θεραπεία τῆς κρίσεως ποὺ ἀντιμετωπίζει 
σήµερα ἡ καταναλωτικὴἡ κοινωνία εἶναι ἕνα: ἡ Μεταρρύθμι- 
σι. Χρειάζεται µεταρρύθµισις, δηλαδὴ ἀλλαγή, σὲ ὅλους 
τοὺς τομεῖς. Πρῶτα - πρῶτα μεταρρύθμισις ἐκπαιδευτική. 
Ἐΐναι πιὰ χαιρὸς νὰ ἐνταχθοῦν στὸ ἐχπαιδευτιχὸ σύστηµα 
οἱ νέες γνώσεις ποὺ ἔχουν συσσωρευθῆ στὶς τελευταῖες δε- 
καετίες καὶ ταυτόχρονα νὰ ἀποχατασταθοῦν, ἀναθρίσκον- 
τας τὴ θέσι του µέσα σ᾿ αὐτὸ τὸ σύστηµα οἱ ἀνθρωπιστιχὲς 
ἰδέες, ὥστε τὰ παιδιὰ καὶ οἱ νέοι νὰ ἀποκτοῦν ἰδεώδη. 
Γιατὶ στὸ ὄνομα τῆς τεχνικῆς καὶ θετικῆς χαταρτίσεως 
ἔχουν παραμερισθῆ οἱ ἀνθρωπιστιχὲς σπουδές. Θὰ πρέπει 
ἀκόμη- τὰ παιδιὰ νὰ διδάσκωνται σωστὰ τὴν ᾽Αγωγὴ τοῦ 
Ἠολίτου καὶ θὰ πρέπει ἐπίσης νὰ ἀποκτοῦν τὴν πρέπουσα 
πειθαρχία. Χρειάζεται λοιπὸν ὁπωσδήποτε μιὰ θαθειὰ µε- 
ταρρύθμισις στὸ ὅλο ἔκπαιδευτικὸ σύστημα τῶν Δυτικῶν 
Χωρῶν. Μετά, χρειάζεται γενναία µεταρρύθμισιις καὶ στὸ 
διοικητικὸ σύστημα. Τὸ Ἐράτος της πρέπει νὰ ἔξανθρωπι- 
στῆ. Πρέπει νὰ πάψη νὰ εἶναι γραφειοκρατία καὶ νὰ γίνη 
εὐέλιχτο, ἀποδοτιχκό. Νὰ προσαρμοσθῆ στοὺς νέους Ἀχαι- 
ροὺς καὶ στὰ νέα του καθήκοντα, στὴν παινούργια του ἄπο- 
στολή. ᾿Οφείλει νὰ πάφη πλέον νὰ εἶναι ἐχεῖνο ποὺ ἦταν 
γιατὶ δὲν χρειάζεται πιὰ σ᾿ ἐκείνη του τὴν ὑπόστασι. Τώ- 
ρα, σὰν Ἐράτος χρειάζεται κάτι διαφορετικὀ. 

Κατόπιν χρειάζεται τολμηρὴ κοινωνικἡ µεταρρύθμισις. 
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Καὶ τοῦτο γιὰ νὰ ἐκλείψουν χατὰ τὸ δυνατὸν οἱ πηγὲς χοι- 
γωνικῆς δυσαρεσκείας, μὲ τὴν ἄσχησι μιᾶς θετικῆς χοινω- 
γικῆς πολιτικῆς ὅσο τὸ δυνατὸν εὑρυτέρας. 

᾿Αχόμη Χρειάζεται μεταρρύθμισις πολιτική, ὥστε οἱ 
γέες μᾶζες τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας νὰ μετέχουν ὅσο 
τὸ δυνατὸν περισσότερο ἐνεργῶς στὶς χοινὲς ὑποθέσεις. Πρέ- 
πει νὰ ἐξασφαλισθῆ ὥστε ὅσο τὸ δυνατὸν περισσότερα Ἆχοι- 
γωνικά στρώματα νὰ παίρνουν µέρος στὸν δηµόσιο θίο, ἀλλά 
ταυτόχρονα νὰ ἐξασφαλίζεται καὶ ἡ ἀἄνάδειξις τῶν «ἁρί- 
στων» ὄχι τῶν ἐπιτηδείων. Πρὸς τοῦτο, θὰ πρέπει νὰ γίνη 
πραγματικὸς διαχωρισμὸς τῶν ἐξουσιῶν καὶ νὰ ἐνισχυθῆ ἡ 
ἐκτελεστικὴ ἐξουσία, ὥστε νὰ ἁπαλλαγὴ ἀπὸ τὸ ἀνασταλ- 
τικὸ καὶ φθαρτικὸ χαθεστὼς τῆς πλήρους ἐξαρτήσεώς της 
ἀπὸ τὴν νομοθετικἡ ἐξουσία. 

Βασικὴ ἐπίσης εἶναι χαὶ ἡ οἰκονομικὴ µεταρρύθμµισις 
ποὺ πρέπει νὰ γίνη κυρίως πρὸς τὴν χατεύθυνσι τῆς συνε- 
χίσεως καὶ ἐπιταχύνσεως τῆς προγραμµατισµένης ἀποχεν- 
τρώσεως τῶν χεφαλαιούχων. Αὐτὸ πρέπει νὰ ἐπιτευχθῆ σὲ 
Χλίμαχα πολὺ εὐρύτερη ἀπὸ τὴν σημερινἡ μὲ τὴν δηµιουρ- 
γία κεφαλαιαγορᾶς, ποὺ θὰ ἐπιτρέπη στὸν χάθε ἐργαζόμε- 
νο νὰ γίνεται χεφαλαιοῦχος. 

Τὸ πρῶτο λοιπὸν ποὺ χρειάζεται γιὰ τὴν θεραπεία εἷ- 
ναι ἡ Μεταρρύθμισις. Καὶ Ίδη ὠρισμένες τέτοιες µεταρ- 
ρυθμίσεις ἔχουν ἀρχίσει νὰ Ὑίνωνται σὲ διάφορες χῶρες 
τῆς Δύσεως. Αὐτὲς οἱ μεταρρυθμίσεις, ἂν πραγματοποιηθοῦν 
ἐγκαίρως καὶ μὲ τὸν σωστὸ τρόπο, θὰ θγάλουν τὴν δυτικἡ , 
κοινωνία ἀπὸ τὴν σημερινἡ χρίσι τῆς διὰ τοῦ µετασχηµατι- 
σμοῦ της ἀπὸ τὴν καταναλωτική της µορφή, σὲ χάποιαν 
ἄλλην ἀνώτερη μορφἡ κοινωνίας --- τὴν Νέα Κοινωνία. 
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ΣΤ" 


Ἡ ΘΕΡΑΠΕΙΑ 


1. Η ΜΕΤΑΡΡΥΘΜΙΣΙΣ 
Η ΝΕΑ ΔΗΜΟΚΡΑΤΙΑ 


« ᾿Εχομε ἀνάγκη ἀπὸ µία ᾿Επανάστασι. 
ωρὶς ᾿Επανάστασι δὲν θὰ µπορέσουµε 


νὰ ἐπιβιώσουμε». 
Τξὼρτξ Οὐὼλντ 
(Βραβεῖον Νόμπελ) 


Ἡ κοινωνία τῆς εὐημερίας καὶ τῆς χαταναλώσεως πάἀ- 
σχει. Οἱ ὠργιαμένοι νέοι, οἳ ἐπαναστάτες χωρὶς αἰτία, ἢ 
ἀναθίωσις τῆς ἀναρχίας, ἡ ἁστάθεια, ἡ ἀνασφάλεια ποὺ 
χαρακτηρίζει τὴν νέα γενεά, οἳ χίππις, ὁ μηδενισμὸς ὅλα 
αὐτὰ εἶναι ὃ πυρετὸς ποὺ δείχνει ὅτι κάτι δὲν πάει καλά. 
Εἶναι δυνατὸν ἡ νόσος τῆς κοινωνίας νὰ θεραπευθῆ; Πι- 
στεύουµε ὅτι ναί, εἶναι δυνατὸν νὰ θεραπευθῆ. Ἡρέπει ὅμως 
νὰ καθορισθοῦν καὶ τὰ σχετικὰ φάρμακα. "Ἡδη ἀναφέραμε 
ὅτι τὸ χυριώτερο εἶναι ἡ Μεταρρύθμισις, ποὺ πρέπει νὰ γίνη 
σὲ ὅλους σχεδὸν τοὺς τομεῖς τῆς συγχρόνου ζωῆς. 

Μεταρρύθμισις πολιτική, ἐκπαιδευτική, διοικητική, οἱ- 
κονομιχἡὴ χαὶ κοινωνική. Ἐκπαιδευτικὴ μεταρρύθμισις, ση- 
µαίνει ὅτι πρέπει νὰ ἐνταχθοῦν στὰ σχολεῖα µας οἱ νέες γνώ- 
σεις ποὺ ἔχει ἀποχτήσει ἡ ἀνθρωπότης καὶ οἳ ὁποῖες δὲν 
ἔχουν περιληφθῆ µέχρι σήµερα στὰ ἐκπαιδευτικὰ προγρἀμ- 
µατα καὶ στὴν διδακτέα ὕλη τῶν σχολείων µας. Ταυτόχρο- 
γα ὅμως θὰ πρέπει νὰ ἀποχαταστήσουμε καὶ τὶς ἀνθρωπι- 
στιχὲς σπουδές, ποὺ ἔχουν παραμερισθῆ πρὸς ὄφελος τῶν 
τεχνικῶν καὶ θετικῶν ἐπιστημῶν. Στὶς ἀνεπτυγμένες χοι- 
γωνίες προσπαθοῦν νὰ δημιουργήσουν ἀνθρώπους οἱ ὁποῖοι 
γὰ ξέρουν γραφή, ἀνάγνωσι, τὶς ἀριθμητιχὲς πράξεις καὶ 
ἄλλες ἀνάλογες γνώσεις, νὰ χατέχουν πολὺ χαλὰ τὴν τε- 
χνικἡὴ καὶ ἕνα κάποιο ἐπάγγελμα ἢ µία τέχνη ἢ µίαν ἔπι- 
στήµη. "Όμως ὁ κάτοχος αὐτῶν τῶν γνώσεων δὲν εἶναι ὦ- 
λοχληρωμένος ἄνθρωπος. Είναι ὁ «Ἠοπιο θοοποπ]οΙΒ» ποὺ 
συµπιέζοντας διαρκῶς τὶς «μεταφυσικὲς» ἀνησυχίες του κά- 
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ποτε φθάνει σὲ πλῆρες ἁδιέξοδο: στὴν αὐτοχτονία, στὸν 
ἄρνητισμό, στὸν μηδενισμό. Πρέπει τὸ σχολεῖο. νὰ γίνη πιὸ 
προοδευτικὀ, πιὸ σύγχρονο ἀπὸ πλευρᾶς γνώσεων. ᾽Αλλὰ 
ταυτόχρονα πρέπει χαὶ νὰ καλλιεργῃ στὸ παιδὶ καὶ τὸ 
συναίσθηµα τῆς εὐθύνης καὶ τῆς πειθαρχίας καὶ ἐπίσης νὰ 
τοῦ ἀναστηλώση τὰ ἰδανικά. Πρέπει νὰ φροντίζη τὸ σχο- 
λεῖο νὰ δημιουργῆ ἕναν ἄνθρωπο ἀληθινὰ µορφωμένο, εὑρύ- 
τερα καλλιεργημένο, γνώστην καὶ τῆς τεχνικῆς ἀφοῦ χω- 
ρὶς αὐτὴν δὲν μποροῦμε νὰ ζήσουμε πλέον, ἀλλὰ χαὶ χρη- 
στὸ πολίτη, καλὸν ἄνθρωπο. Αὐτὲς τὶς ἐπιδιώξεις παραµέ- 
λησε κατὰ τὰ τελευταῖα χρόνια τὸ σχολεῖο τῆς χαταναλωτι- 
κῆς Ἀκοινωνίας Ὑιατὶ αὐτὴ μονομερῶς συγκέντρωσε τὴν 
προσοχή της στὴν τεχνικἡ καὶ τὴν ἐπιστήμη. Ἡ πρώτη 
λοιπὸν μεταρρύθµισις ποὺ χρειάζεται εἶναι ἡ ἐκπαιδευτική. 

Ἡ δεύτερη εἶναι ἡ θεσμική. Ἡ σύγχρονη κοινωνία τῆς 
Δύσεως ὀφείλει νὰ δηµιουργήση θεσμοὺς πολιτικούς, οἶκο- 
νομικοὺς καὶ χοινωνικοὺς ποὺ νὰ ἐπιτρέπουν στὶς εὐρύτερες 
μᾶζες νὰ μετέχουν ἐγεργητιχώτερα στὸν δηµόσιο θίο. Ὁ ἐρ- 
γάτης λ.χ. νὰ µετέχη στὴν διαχείρισι τῆς οἰκονομίας εἴτε 
σὰν ἄτομο - χεφαλαιοῦχος (διὰ τῆς ἀποχεντρώσεως τοῦ χε- 
φαλαίου μὲ τὶς μετοχές) , εἶτε σὰν ὁμάδα διὰ τοῦ συνδικά- . 
του του. Πρέπει ἀκόμη οἱ μεγάλες μᾶζες καὶ ἰδίως ἡ νεο- 
λαία νὰ μετέχουν περισσότερο στὸν πολιτικὸ θίο, χωρὶς αὖ- 
τὸ νὰ σηµαίνη ὅτι οἱ ἁἀσκοῦντες τὴν ἐξουσία θὰ πρέπει νὰ 
ὑπόχεινται στὴν συνεχἢ πἰεσι καὶ τοὺς ἐχθιασμοὺς τῶν µα- 
ζῶν. Πρέπει δηλαδὴ νὰ θρεθῆ ἕνας τρόπος ὥστε χαὶ οἱ μᾶ- 
ζες νὰ μετέχουν στὴν πολιτικὴ ἀλλὰ καὶ οἱ κυθερνῶντες νὰ 
εἶναι πράγματι οἱ ἄρ.στοι. Πρέπει νὰ θρεθῆ ἕνα σύστημα 
ὥστε νὰ ἀναδεικνύωνται ὄχι οἱ πιὸ δηµοκόποι, οἱ πιὸ ἐπι- 
τήδειοι ἀλλὰ οἱ καλοί, οἱ ἄριστοι. Τοῦτο σηµαίνει πραγµατι- 
κὸ διαχωρισμὸ τῶν τριῶν ἐξουσιῶν (νομοθετικῆς, δικα- 
στικῆς, ἐχτελεστικῆς) καὶ ἐνίσχυσι τῆς ἐκτελεστικῆς ἔξου- 
σίας. Σημαίνει ὅμως παράλληλα καὶ τὴν ἀνεύρεσι ὥρισμέ- 
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γων νέων μηχανισμῶν χαὶ στὴν ἀνάδειξι χαὶ λειτουργία 
τῶν κοινοθουλίων καὶ στὸν τρόπο διεξαγωγῆς τῶν κάθε εἷ- 
δους ἐχλογῶν καὶ στὸν τρόπο λειτουργίας τοῦ Συντάγματος 
ὥστε πράγματι ἡ ἐξουσία νὰ ἀσχκῆται ἀπὸ τοὺς καλούς, χαὶ 
ἀνεπηρέαστη ἀπὸ τὶς δηµοκοπίες καὶ τὸ ἀνεύθυνο πεζο- 
δρόµιο. 

Τὸ Ἐράτος εἶναι ἀπηρχαιωμένο. Σὰν μηχανισμὸς δὲν 
ἀντέχει στὶς ἀπαιτήσεις τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας. Εἷ- 
γαι ὄχημα ἀχατάλληλο γιὰ τοὺς νέους ρυθμοὺς καὶ τὶς νέες 
κατευθύνσεις τῆς κινήσεως. 

Ἀτὸν τοµέα τῆς διαχειρίσεως τῶν δημοσίων ὑπηρεσιῶν, 
στὸν τοµέα τῆς ἀμύνης, τῆς Παιδείας, τῆς νομισματικῆς 
πολιτικῆς, τῶν χοινωνικῶν ὑπηρεσιῶν, παντοῦ, ἡ διοίκη- 
σις τόσον ἡ κεντρική, ὅσον χαὶ ἡ τοπικὴ εἶναι ἄναχρονιστι- 
χή, θραδυκίνητη, νωθρή, θαρύγδουπη, δαπανηρὴ καὶ ὄχι 
σπάνια, διεφθαρµένη. Δὲν ἀνταποχρίνεται στὰ καθήκοντα 
ποὺ ἐπιθάλλει στὸ Κράτος ἡ νέα κοινωνία. 

Ἡ κοινωνία κινήθηκε πολὺ πρὸς τὰ ἐμπρός. Οἰκονομία, 
τεχνική, γνώσεις, θιοτικὸ ἔἐπίπεδο, ἀτομικὲς χαὶ ὁμαδικὲς 
ἀπαιτήσεις, ὅλα ἄλλαξαν χαὶ ἀλλάζουν. Τὸ Ιζράτος ἔμεινε 
ἀκίνητο ἐδῶ καὶ δεκαετίες ἢ πάντως δὲν κινήθηκε μὲ τοὺς 
ἴδιους ρυθμούς. Ὑστέρησε σὲ ἀγάπτυξι. Δὲν µεταμορφώθη- 
χε ὅσο θά πρεπε. 

Ἡ διατήρησις ἑγὸς καθυστερηµένου, μὴ ἀποδοτικοῦ Κρά- 
τους, προκαλεῖ μίαν ἐσωτεριχὴ ἀντίφασι στὸ ὅλο σύστημα, 
γεννᾶ µίαν ἀδυναμία ποὺ Ὑίνεται πιὸ ἔκδηλη στὸν τοµέα 
τῆς κοιγωνικῆς πολιτικῆς καὶ στὸ πολιτικὸ πεδἰο. ᾽Αποτέ- 
λεσµα: ἡ ἕλλειψις κοινωνικῆς ἰσορροπίας καὶ πολιτικὴ ἆᾱ- 
στάθεια. 

Ἡ Μεταρρύθμισις εἶναι ἐπιτακτικὰ ἀναγκαία. "Όμως 
οἳ προσπάθειες ἐκσυγχρονισμοῦ σκοντάφτουν στὴν πεισµα- 
τιχὴν ἀντίστασι τοῦ «κατεστημένου». Αὐτό, πολύμορφο καὶ 
πανίσχυρο, φαγερὸ καὶ παρασκηνιακὀ, ἀντιδρᾶ καὶ χατα- 
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πνίγει τὶς ἀναμορφωτικὲς ἀπόπειρες. 

Ὑπάρχει λοιπὸν ἕνα πλῆθος ἀπὸ «φάρμακα» ποὺ ὅλα 
μαξύ, ἂν σωστὰ χαὶ ἔγχκαιρα χρησιμοποιηθοῦν, μποροῦν νά 
δώσουν στὴν δυτικ} κοινωνία ὑγεία καὶ ἀκμή. Σ αὐτά, πε- 
ριλαμθάνονται: 

-- Ἡ µεταρρύθµισις τοῦ πολιτικοῦ συστήµατος, ἢ μᾶλ- 
λον ἡ χατάργήσις κάθε «συστήµατος καὶ ἡ διαµόρφωσις 
ἑγὸς «τρόπου» πολιτικῆς διακυθεργήσεως τῶν ἀνθρώπων. Ὁ 
«τρόπος» εἶναι «ἀγοικτός», σὰ ἀντίθεσι πρὸς τὸ «σύστημα» 
"ποὺ εἶναι ἐκ φύσεως «κλειστό». "Ἔτσι, μπορεῖ διαρκῶς νὰ 
τροποποιῆται, νὰ ἀναπροσαρμόζεται, νὰ ἀλλάζη. Ἡ ἔπο- 
χἠ τῶν «συστηµάτων» πέρασε, γιατὶ αὐτά, διακρίνονται ἀπὸ 
στατικότητα, εἶναι ἀπόπειρες ἀποχρυσταλλώσεως καὶ ἄχι- 
γητοποιήσεως τῶν ἱστορικῶν διεργασιῶν. Τώρα πρέπει νὰ 
ἔχουμε µόνον μεθόδους, εὐχίνητες, ἀνανεώσιμες, διαλεχτιχές. 

-- Ἡ ἀλλαγὴ τοῦ ἐχπαιδευτιχκοῦ συστήµατος καὶ ἡ «ἔπι- 
στροφὴ» στὴν ἀνθρωπιστικὴ παιδεία. 

--Ἡ ἐνθάρρυνσις τῆς ζωῆς σὲ μικρὲς κοινότητες. 

-- Ἡ ἀναζωογόνησις τῆς θρησκείας μὲ τὴν ἀποχόλλη- 
σι ἀπὸ ξεπερασµένες ἐξωτερικὲς μορφὲς τυπολατρείας, ποὺ 
λόγοι ἀνάγχης ἐπέδαλαν σὲ ἄλλους χαιροὺς χαὶ τὴν προθο- 
λὴ τῆς οὐσίας, τῶν ἀθανάτων ἀξιῶν. 

-- Ἡ µεταθολἡ τοῦ ρόλου τῆς Κοινωνικῆς Προνοίας ἡ 
ὁποία πρέπει νὰ ἀρχίση νὰ μεριμνᾶ ὄχι πιὰ γιὰ νὰ δώση 
δουλειὰ στὸν ἄνεργο ἢ σπίτι στὸν ἄστεγο, ἀλλὰ σκοποὺς 
στὸν ἄνθρωπο ποὺ ἔχει χαὶ δουλειά, καὶ σπίτι. θὰ πρέπει 
λ.χ. νὰ ἀσχοληθῆ σοθαρά, μὲ τὴν προαγωγή, τὴν φυχαγω- 
γία, τὴν ἐπιμόρφωσι χαὶ τὴν ἐφαρμογὴ ἐχτεταμένων φυχο- 
θεραπευτικῶν προγραμμάτων. 

-- Ἡ υἱοθέτησις νέας ἀντιλήφεως γιὰ τὴν ἔνγοια τοῦ 
ὅρου «πρόοδος» ποὺ πρέπει νὰ παύση νὰ ταυτίζεται μὲ τὴν 
τεχνικὴ ἐξέλιξι, τὴν οἰκονομικὴ ἀνάπτυξι, ἢ τὴν θιοτικὴν 
ἄνοδο καὶ νὰ σηµαίνη θελτίωσι τῆς ἀνθρωπίνης οὐσίας. 
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2. Η ΑΠΟΜΑΖΙΚΟΠΟΙΗΗΣΙΣ 


«Σὲ µία γῆ ποὺ θὰ πάσχη ἀπὸ ὑπερπλη- 
θυσµό, θὰ ὑπερέχουν γενεὲς ἠλιθίων, γιατὶ 
ἡ πνευματικὴ καλλιέργεια ἀπαιτεῖ ἠρεμία 
καὶ σιωπή, στοιχεῖα ποὺ δὲν ὑπάρχουν 
πιά». 

᾽Αντρὲ Μωρουὰ 


Τὸ δεύτερο φάρμακο εἶναι ἡ ἀπομαζικοποίησις. Έκαναν οἱ 
ἐπιστήμονες ἕνα πείραμα. Πῆραν ποντικοὺς καὶ τοὺς ἔθα- 
λαν σὲ μιὰ ἀποθήκη σιτηρῶν, δηλ. μὲ ἄλλα λόγια τοὺς το- 
ποθέτησαν σὲ ἰδεώδεις συνθῆχες μιᾶς.. «καταναλωτικῆς 
κοινωνίας». Ὑπῆρχεν ἐκεῖ ἀφθονία τροφῆς, ἰδεώδης θερµο- 
Χρασία, ὅλα ἦσαν ἄφθονα καὶ εὐχάριστα. Αὔξησαν ὅμως 
τοὺς ποντικοὺς σὲ θαθμὸ τέτοιο ὥστε νὰ ὑπάρχη συνωστι- 
σµός, καὶ νὰ «ὑποφέρουν ἀπὸ ἔλλειψι ζωτικοῦ χώρου. Δη- 
µιούργησαν δηλαδη γιὰ αὐτοὺς τοὺς ποντικοὺς συνθῆκες 
Λονδίνου, Τόχιο, Νέας Ὑόρχης, Παρισίων, τῶν συγχρό- 
γων µεγαλουπόλεων τῆς. Δύσεως. Διεπίστωσαν λοιπὸν ὅτι 
ἕνας ἀξιόλογος ἀριθμὸς ποντικῶν, ἀπομονώθηκε ἀπὸ τὴν 
ὁμάδα καὶ ἄρχισε νὰ ζῆ μιὰ χωριστὴ ζωή. Οἱ ποντικοὶ αὖ- 
τοὶ δὲν προσήρχοντο στὶς χοινὲς ἐκδηλώσεις τῆς ὁμάδος, δὲν 
ὑπήκουον στὴν καθιερωμένη ἱεραρχία χαὶ δὲν ἐφήρμοζον 
τὸν καθιερωμένο τρὀπο ζωῆς. "Ἠσαν οἳ ἀπροσάρμοστοι, οἱ 
χίππις, ποὺ ἠρνοῦντο νὰ ζήσουν µέσα στὰ πλαίσια τῆς χοι- 
γωνίας. 

Ἐπίσης διεπἰστωσαν ὅτι δημιουργήθηκαν συμμορίες οἱ 
ὁποῖες ἔχαναν ἐπιθέσεις ἐναντίον τῶν ἄλλων ποντικῶν καὶ 
ἀμφισθητοῦσαν - τὴν ἐξουσίαν τοῦ ἀρχηγοῦ, πρᾶγμα ποὺ σπἀ- 
νια συμθαίνει στὰ ζῶα καὶ μάλιστα τὰ ὁμαδικὰ ὅπως εἶναι 
τὰ ποντίκια. Σηµειώθηκαν δηλαδὴ ἐχδηλώσεις ἀναρχίας. 

Διεπίστωσαν ἀχόμη ὅτι αὐτὴ ἡ κοινωνία τῶν ποντικῶν 
κατὰ παρέχκλισιν ἀπὸ τὸν κανόνα, ἄλλαζε πολὺ συχνὰ ἀρ- 
χηΥὀ. Ἐσημειώνετο δηλ. ἕνα εἶδος ἐπαναστάσεων καὶ χυ- 


157 


θερνητικῶν κρίσεων χαὶ γενικὰ ὑπῆρχε ἄστάθεια στὶς ἀξίες 
καὶ στὴν ἐξουσία ποὺ ἐδέχετο ἡ ὑπὸ παρατἠρησιν «κατανα- 
λωτικὴ κοινωνία» τῶν ποντικῶν. 

᾿Ακόμη οἱ παρατηρηταὶ διεπίστωσαν τὴν εἷς εὑρεῖαν 
Χλίμαχα ἐχδήλωσιν ἑνὸς φαινομένου ποὺ παρατηρεῖται πο- 
λὺ σπάνια: πολλὲς ποντιχίνες ἐγκατέλειπαν τὰ παιδιά τους 
καὶ δὲν ἐνδιεφέροντο γι αὖτά. Δηλαδὴ ἀχόμη καὶ τὸ ἰἴσχυ- 
ῥότατο μητρικὸ ἔνστικτο εἶχε ὑποστῆ ἄμθλυνσιν µέσα στὶς 
συνθῆκες τοῦ συνωστισμοῦ. 

Τέλος παρετηρήθησαν δύο ἀκόμη φαινόμενα: ἀρκετὲς 
αὐτοχτονίες χαὶ πολλοὶ πρὀωροι θάνατοι μεταξὺ τῶν «εὖημε- 
ρούντων» ποντικῶν. Οἱ ἐπιστήμονες ἐξήγησαν αὐτὰ τὰ φαι- 
γόµενα μὲ τὴν ἄποψι ὅτι ὁ ὑπερπληθυσμός, ἡ συγκέντρωσις 
ὑπερθολικὰ πολλῶν ὄντων στὸν ἴδιο χῶρο ἀνατρέπει τὴν 
φυσικὴν ἢ κοινωνικὴν ἰσορροπία καὶ ἐπιφέρει αὔξησιν τοῦ 
ἀνταγωνισμοῦ μεταξὺ τῶν ἀτόμων γιατὶ προχαλεῖ πἀλην 
γιὰ τὸν «ζωτικὸ χῶρο». Συνεπῶς, μεριχὰ ἀπὸ τὰ δεινὰ τ]ς 
συγχρόνου δυτικῆς Χοινωνίας ὀφείλονται ἁπλούστατα στὸν 
συνωστισμὸ ποὺ ἔχει προκαλέσει μὲ τὶς τερατωδῶς ἄνεπτυ- 
γµένες μεγαλουπόλεις της ὅπου ἡ πίεσις χαὶ ἡ τυποποίη- 
σις τῆς ζωῆς δημιουργοῦν ἕναν ἀριθμὸ ἀπροσαρμόστων, δυσα- 
ρεστηµένων, ἢ χαὶ ἐξεγερμένων. 

Ὡρισμένοι κοινωνιολόγοι χαὶ ψυχολόγοι κατέληξαν µά- 
λιστα σ᾿ ἕνα χάπως ὑπερθολικὸ συμπέρασμα: «Θέλετε, εἷ- 
παν, νὰ πάψουν οἱ ἐξεγέρσεις τῶν φοιτητῶν; ᾿Αραιῶστε 
τους! Κάνετε μεγαλύτερους χώρους στὰ πανεπιστήμια! Ἱά- 
νγετε περισσότερα σχολεῖα! Λιγώτεροι μαθηταὶ σὲ κάθε τάξι 
καὶ λιγώτεροι φοιτηταὶ σὲ κάθε πανεπιστήμιο! Δῶστε στοὺς 
γέους πολὺ χῶρο, ὁπότε ὡς διὰ μαγείας, θὰ πάφη ἡ φοιτη- 
τικἡὴ ἀναταραχὴ». 

σως αὐτὸ τὸ συμπέρασμα νὰ εἶναι ὑπερδολικό. ᾽Αλλὰ 
πάντως ἡ Ἱστορία μᾶς δείχνει ὅτι οἱ εὐτυχισμένες πόλεις 
ἦσαν πάντοτε οἱ πὀλεις ἑνὸς περιωρισµένου ἀριθμοῦ κατοἰ- 
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χων (950 - ὄθ0 χιλιάδων ἀναφέρει ὁ χαθηγητὴς κ. Δοξιάδης) . 
Οἱ πολὺ µεγάλες πόλεις αὐτὲς ποὺ ὑπερθαίνουν τὰ ἀνθρώ- 
πινα µέτρα, δημιουργοῦν μιὰ κλίμακα κολοσιαία ἡ ὁποία 
μᾶς συντρἰθει. Αὐτὲς οἱ πόλεις παράγουν αὑτομάτως φαινό- 
µενα ὅπως οἱ ὁμαδικὲς νευρώσεις, οἱ μαζιχὲς φυχασθένειες, 
ὃ ὑπόχοσμος, ὃ γχαγχστερισµός, ἡ διαφθορά, ἡ νεανικὴ ἐγ- 
κληματικότης καὶ ἄλλα παρόμοια. Μία ἀπὸ τὶς μεθόδους 
γιὰ τὴν ἀπομαζικοποίησι τοῦ ἀνθρώπου εἶναι λοιπὸν καὶ ἢ 
ἀποσυμφόρησις. Ὀφείλομε νὰ δημιουργήσωµε μικρότερες 
πόλεις. Ὁ ἄνθρωπος ζῆ ὁμαλώτερα, ἠρεμώτερα,, φυσικώτε- 
ρα σὲ πόλεις τῶν 50 ἕως 60 χιλιάδων ἢ ἔστω 100 χιλιάδων 
κατοίκων. Ἡ Ἑλθετία λ.χ. δὲν παρουσιάζει ἀξιόλογο φαι- 
γόµενα ἀναρχίας, ἐγκληματικότητος, μηδενισμοῦ, χιππισμοῦ 
κλπ. μαξὺ μὲ τ᾽ ἄλλα καὶ γιατὶ στὴν χώρα αὑτή, δὲν ὑπάρ- 
χει ὁ ἀφόρητος συνωστισμὸς 'τῶν γιγαντιαίων µεγαλουπό- 
λεων, ἀφοῦ ἀποτελεῖται ἀπὸ μιχρὲς πόλεις ποὺ διατηροῦν 
τὰ ἀνθρώπινα µέτρα καὶ ἔχουν τὴν ζωὴ ὠργανωμένη σὲ χλί- 
µαχα ἡ ὁποία δὲν ἐκμηδενίζει καὶ δὲν ἐξεγείρει τὸν ἄν- 
θρωπο. 

Ῥεθαίως δὲν ἀρχεῖ ἡ ἁραίωσις γιὰ νὰ Ὑίνη αὐτομάτως 
καὶ ἡ ἀναγκαία ἀπομαζικοποίησις. Χρειάζονται ἀσφαλῶς 
καὶ ἄλλα µέτρα. Ἡ Παιδεία γιὰ παράδειγµα θὰ πρέπει νὰ 
πάρη τέτοιαν ὑφὴ ὥστε νὰ προσφέρη στοὺς νέους ὄχι τόσο 
γνώσεις, ὅσο χαὶ χυρίως τρόπους σχέφεως. Δηλαδὴ νὰ τοὺς 
δημιουργῆ πνευματιχκὲς ἀνησυχίες, νὰ Ὑεννᾶ ἔντός τοὺς 
τὴν διάθεσι γιὰ ἔρευνα, γιὰ ἀναζήτησι τῆς ᾿Αλήθειας, νὰ 
τοὺς χαλλιεργῇ ὑπεύθυνη, ἀνεξάρτητη σχέψι, νὰ τοὺς ϐ6οη- 
θᾶ νὰ συγχροτήσουν δική τους προσωπικότητα μὲ ὑπεύθυνη 
στάσι ἔναντι τῆς ζωῆς, μὲ συμπεριφορὰ ἐλεύθερη, ἀνεξάρ- 
τητη, ὑποχειμενική. Ἡ ὁλοχληρωτικὴ παιδεία δὲν ἔφαρ- 
µόζει αὐτὴν τὴν μέθοδο. Παίρνει δύο, τρεῖς, πέντε «ἀλή- 
θειες» (δηλ. θέσεις - ἀπόψεις τοῦ «χόμματος) καὶ αὐτὲς 
τὶς σφυροκοπᾶ συνεχῶς ὥστε νὰ χωθοῦν µέσα στὰ μυαλὰ τῶν 
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μικρῶν μαθητῶν. Ἔπσι θιδώνουν ὡρισμένες «ἀλήθειες» µέ- 
σα στὰ μυαλὰ τῶν νέων γιά νὰ τοὺς κάνουν νὰ σκέπτωνται 
παντοῦ καὶ πάντοτε μὲ τὸν τρόπο ποὺ θέλει τὸ καθεστώς. 
Ἐνῶ ἡ Παιδεία πρέπει ἀντίθετα νὰ παρέχη στὸ νεανιχὸ µυα- 
λὸ µεθόδους ἐρεύνης καὶ τρόπους σχέφεως ὥστε αὐτό, µόνο 
του, νὰ μπορῆ σὰν προσωπικότητα νὰ ἀναζητήση τὴν ᾽Αλή- 
θεια. Φυσικὰ αὐτὸ δὲν ἀφορᾶ µόνο τὴν Παιδεία μὲ τὴν 
στενἡν ἔννοια τοῦ σχολείου, ἀλλ᾽ ὅλα τὰ µέσα τῆς μαζικῆς 
ἐπικοινωνίας: Τὸ ραδιόφωνο, ἡ τηλεόρασις, ὃ κινηματογρά- 
φος, ὁ τύπος, μποροῦν νὰ χρησιμαποιηθοῦν τόσο γιὰ τὴν µα- 
ζικοποίησι τῶν ἀνθρώπων ὅσο καὶ ἀντίθετα, γιὰ τὴν ἔξατο- 
μίκευσἰ τους. Μὲ τὴν ὀρθὴ χρῆσι αὐτῶν τῶν µέσων, θὰ δη- 
μιουργηθοῦν πρόσωπα ἐλεύθερα, ἄτομα ἀνεξάρτητα, μὲ ἔρευ- 
γητικἡ σκέψι καὶ μὲ κχριτικὸ νοῦ, ποὺ θὰ ἀρνοῦνται νὰ εἷ- 
ναι ἀριθμὸς µέσα σὲ ἕνα µεγάλο σύνολο, μικρὸ ἑξάρτημα 
γιγαντιαίου μηχανισμοῦ, ἀθέατο μόριο ὑπερμεγέθους ὀργα- 
γισμοῦ. Βεθαίως αὐτὸ δὲν σηµαίνει νὰ ὁδηγῆται ἡ νεολαία 
καὶ γενιχώτερα ἡ κοινἠ γνώµη στὸ ἄλλο ἄχρο δηλ. στὴν 
ἀναρχία, στὸν ἔξαλλο ἄτομιχισμὸ ποὺ ἀρνεῖται κάθε ἔνταξι 
σὲ ὁποιοδήποτε ὠργανωμένο σύνολο (κοινωνικό, οἴχογε- 
γειακὀ, ἐκκλησιαστικό, πολιτικὀ, ἐθνικό, χλπ.). Τὸ ἰδανικὸ 
εἶναι ἀνεξάρτητα ἄτομα ἀλλὰ μὲ χοινωνικὴ συνείδησι. ”Α- 
τοµα ποὺ νὰ ξέρουν ὅτι εἶναι ἐλεύθερες, ἀνεπανάληπτες 
προσωπικότητες, ἐντεταγμένες ὅμως σὲ µία κοινωνία, οἱ 
ὁποῖες παίρνουν ἀπὸ αὐτὴν χαὶ ἄρα ὀφείλουν χαὶ νὰ τῆς 
δίδουν. Ας θροῦμε τὴν ἰσορροπία μεταξὺ τῆς ἐλευθερίας τοῦ 
ἁτόμου ὡς ἀγεπαναλήπτου ἰδιαιτέρας ὀντότητος χαὶ τῆς 
κοινωνικῆς συνειδήσεως τότε ἔχουμε πετύχει τὴν ἄπομαζι- 
κοποίησι χαὶ χάνουμε ἕνα µεγάλο θῆμα πρὸς τὴν ἐξάλειφι 
τῶν δεινῶν ποὺ µαστίζουν τὴν χαταναλωτικὴ κοινωνία. 

Συχνὰ ρωτοῦν τοὺς μορφωμένους, τοὺς ἐπιστήμονες ἐκεί- 
γοὺς ποὺ κατέχουν ὡρισμένες θέσεις «τί θὰ κάνετε γιὰ τοὺς 
πολλούς». Ἡ ἀπάντησις εἶναι ὅτι τὸ καλύτερο ποὺ µπο- 
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ροῦν νὰ κάνουν γιὰ τοὺς πολλοὺς εἶναι νὰ τοὺς κάνουν λί- 
Ύους, μὲ τὴν ἔννοια τῆς ἐξατομικεύσεώς των. Νὰ τοὺς 6οη- 
θήσουν ὥστε νὰ πάφουν νὰ εἶναι «πολλού. Νὰ γίνη ὃ καθέ- 
γας τους ἕνα πλῆρες ἄτομο. Αὐτὴ εἶναι ἡ χαλύτερη προσ- 
φορὰ τοῦ «ἐχλεχκτοῦ», τοῦ µορφωμένου, τοῦ κατηρτισµένου, 
τοῦ κυθερνῶντος πρὸς τοὺς συνανθρώπους του. Νὰ τοὺς 6οη- 
θήση νὰ γίνουν ἄτομα, ἐλεύθερα, μὲ χρίσι καὶ μὲ ὑπεύθυνη 
ἐγατένισι τῆς ἐπικοινωνίας καὶ τῆς ζωῆς. 

Γιατὶ ἂν καὶ ὅταν οἱ ἄνθρωποι κινοῦνται κατὰ μεγάλους 
ὄγκους, κατὰ σκοτειγὲς μᾶζες, τότε δὲν εἶναι ἄνθρωποι, εἷ- 
γαι ἀνθρώπινος πολτός. Καὶ µοιραίως τὰ καθεστῶτα ποὺ 
διακυθερνοῦν τέτοιους λαοὺς τοὺς χρησιμοποιοῦν σὰν «λἰ- 
πασµα τῆς ἱστορίας». 
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3. ΣΥΜΦΙΛΙΩΣΙΣ ΠΑΤΕΡΩΝ ΚΑΙ ΥΙΩΝ 


Τρίτο φάρμακο γιὰ τὴν χαταναλωτικὴ κοινωνία εἶναι ἡ 
γεφύρωσις τοῦ χάσµατος μεταξὺ τῶν γενεῶν. Ἡ ἁλματωδῶς 
ἀναπτυσσομένη, ἀεικίνητη δυτικἡ κοινωνία πρέπει νὰ πά- 
φη νὰ γεροντοκρατῆται. Μία τέτοια δυναμικὴ κοινωνία ἔχει 
ἀνάγκη ἀπὸ διαρκῆ ἀνανέωσι. Χρειάζεται συνεχῶς πρωτο- 
θουλίες. Ὁ ὀργανισμός της ἀπαιτεῖ ὁλοένα καινούργιο αἷμα. 
Καὶ αὐτὰ μποροῦν νὰ τὰ προσφέρουν µόνον οἱ νέοι. Πρέπει 
λοιπὸν νὰ ἀνοίξουν πιὸ ἀποφασιστικὰ οἱ πύλες μπροστὰ στοὺς 
γέους. Δὲν μπορεῖ καὶ δὲν πρέπει πιἀ, στὴν κοινωνία τῆς 
συνεχοῦς ἀναπτύξεως νὰ περιµένη ὁ νέος ἄνθρωπος νὰ γἰνη 
ἑξῆντα ἐτῶν γιὰ νὰ µπορέση νὰ Ὑίνη καθηγητὴς Πανεπι- 
στηµίου ἢ ᾿Ακαδημαϊκός, νὰ χαταλάθη μιὰ ἀξιόλογη θέσι, 
νὰ Ὑίνη Διευθυντῆς μιᾶς μεγάλης ἐπιχειρήσεως ἢ ὕπηρε- 
σίας χ.οικ. αἱ δὲν πρέπει μαζὺ μὲ ἄλλους λόγους, καὶ διότι, 
ὅταν «φθάση» στὰ ἑξῆντα του, τότε δὲν εἶναι πλέον αὐτὸς 
ποὺ ἦταν. Κατὰ κανόνα ὥσπου νὰ γίνη ἑξήντα χρονῶν ἕνας 
ἄνθρωπος ἔχει κάνει συμθιθασμούς, ἔχει συσσωρεύσει πι- 
κρίες, ἔχει συγκεντρώσει ἐμπειρίες ποὺ τὸν διαφοροποιοῦν, 
ἔχουν ἐπέλθει τόσες θιολογικὲς καὶ πνευματιχὲς ἀλλαγὲς µέ- 
σα του, ὥστε δὲν δίδει πιὰ στὴν κοινωνία αὐτὸ ποὺ θὰ τῆς 
ἔδινε ὅταν ἦταν σαράντα ἢ τριάντα ἐτῶν. Πρέπει λοιπὸν 
γὰ ἀνοίξουν οἱ πόρτες μπροστὰ στοὺς νέους ὥστε νὰ μποροῦν 
γὰ ἀνανεώνουν τὴν κοινωνία μὲ τὴν ὁρμή, τὸν ἐνθουσιασμὀ, 
τὸν ἰδεαλισμὸ χαὶ τὸν ἄντιχονφορμισμό τους. Αὐτὸ δὲν ση- 
µαίνει ὅτι πρέπει νὰ παραμερισθοῦν οἱ πιὸ μεγάλοι. Θὰ πρέ- 
πει νὰ μποροῦν καὶ αὐτοὶ νὰ προσφέρουν τὴν χρήσιμη ἐμ- 
πειρία τους, τὴν σοφἡ ὠριμότητά τους, οἱ ὁποῖες ἀμθλύνουν 
τὸ ἀπόλυτο ποὺ χαρακτηρίζει τοὺς νέους. 

Τὰ παλαιὰ πρότυπα τοῦ ὑπερθολικὰ αὐταρχικοῦ πατέ- 
ρα χαὶ τῆς ὑπερθολικὰ θεοσεθούµενης μητέρας, φαίνονται 
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ὅλο καὶ περισσότερο σὰν ξεθωριασµένες ἀναμγήσεις ἑνὸς κχὀ- 
σµου ποὺ σθήνει µέσα στὸν ἔξαλλο ρυθμὸ τῆς «προόδου». Ἡ 
"ἐργασία τῆς συζύγου ἀφαιρεῖ µία προὺπόθεσι γιὰ τὴν ἄσκη- 
σι τῆς δεσποτἰας τοῦ συζύγου. Αὐτὸς δὲν προορίζεται πιὰ 
ὅπως ἄλλοτε γιὰ νὰ συνεχίση τὸν ἐπαγγελματικὸ καὶ κοι- 
γωγικὸ ρόλο τοῦ πατέρα του, νὰ Χχληρονομήση τὶς σταθερὲς 
λειτουργίες καὶ τὴν ἀνεγνωρισμένη θέσι του. Ὁ ἔπαγγελ- 
µατικὸς ἀνταγωνισμός, ὁ παραμερισμὸς τῶν παλαιοτέρων, ἡ 
ὁρμητικὴ εἰσθολὴ τῶν νεωτέρων, μειώνουν τὸ Ὑόητρο τῶν 
απεπειραµένων». 

Ἡ «σοφίω τοῦ υἱοῦ, ὑπονομεύει τὸ χῦρος τοῦ πατέρα. 
Ἡ οἰχογένεια κλονίζεται. Μερικοὶ τολμοῦν νὰ προτείνουν 
τὴν ἀντικατάστασί της ἀπὸ χοινόθια, ὁμαδιχὲς «οἰκογένειες», 
τετραμελῆ ἀντρόγυνα, ἐλεύθερες συµθιώσεις. 

᾽Αλλὰ ἡ οἰκογένεια, κύτταρο πρωταρχιχὸ τῆς κοινωνίας 
μπορεῖ χαὶ πρέπει νὰ ἐπιζήση. "Όμως χρειάζεται χάποιαν 
ἀναπροσαρμογή. Οἱ ἀπόπειρες γιὰ ἐπιστροφὴ στὸν παλαιὸ 
τρόπο ὀργανώσεώς της, ἐνισχύουν τὴν χρίσι της χαὶ τροφο- 
δοτοῦν τοὺς ἀρνητάς της. Ἡ οἰκογένεια θὰ ἐξακολουθήση 
γὰ ὑπάρχη. ᾽Αλλὰ οἱ ἐσωτερικές τῆς σχέσεις θὰ γίνουν πιὸ 
ἰσότιμες, πιὸ ἀδελφικές. "Άλλοτε ἡ ὀργάνωσίς της θὰ ἦταν 
κάθετη. Παπποῦς - Πατέῤας - Μητέρα - Υἱὸς - Κόρη. Τώρα 
θὰ γίνη πιὸ «ὁριζόντια». Ἡ «αὐτοκρατορία» θὰ µετασχηµα- 
τισθῆ σὲ «κοινοπολιτεία». Ἡ ἐπιθολή, σὲ χαταγόησι. Ἡ δια- 
ταγή, σὲ συνεργασία. Ἡ «πατριαρχικὴ» οἴκογένεια, θὰ µε- 
ταμορφωθῆ ἀρχετὰ σὲ «ἀδελφική». Προὐπόθεσις γιὰ τὴν ὅ- 
παρξι αὐτῆς τῆς «νέας» οἶκογενείας, εἶναι τὸ χαλὸ σχολεῖο, 
ἡ μέριμνα γιὰ τὴν νεολαία, ἡ σωστὴ παιδαγωγιχή, ἀλλά 
καὶ Ἡ «μετεκπαίδευσιο» τῶν μεγαλυτέρων. 

Στοιχεῖα τῆς «νέας» οἰκογενείας εἶναι ἡ νομική, ἠθι- 
κὴ καὶ ὑλικὴ ἰσοτιμία ἀνδρὸς καὶ γυναικός, ὁ θετιχὸς διά- 
λογος ἀνάμεσα. στοὺς γονεῖς καὶ στὰ παιδιά. 

Ἠάντως ἡ οἰκογένεια, εἶναι ἀξία αἰωνία χαὶ λειτουρ- 


6 "Η κρίοις τῆς καιαναλωιεκῆς κοινωνίας 168 


γία ἀναντικατάστατη. Τὸν ρόλο τοῦ πατέρα χαὶ τῆς μητέρας 
δὲν μπορεῖ νὰ τὸν ἀναλάδη χανεὶς ἄλλος ποτέ. Ἐίναι ρόλοι 
θεμελιώδεις, ποὺ εἶναι ἀδύνατον νὰ χαταργηθοῦν χωρὶς φο- 
θερὲς ζημίες καὶ γιὰ τὴν νέα γενεὰ καὶ γιὰ τὴν κοινωνία 
στὸ σὐνολό της. 

᾽Αλλὰ χαὶ ἡ θετικἠ συνύπαρξις τῶν γενεῶν εἶναι στοι- 
χεῖο συστατικὰ μιᾶς μὴ διαλυοµένης χοινωνίας. Ἡ δηµιουρ- 
γικἡ συνεργασία τους εἶναι προὐπόθεσις τῆς ἀληθινῆς προὀ- 
δου. Κάθε γενεὰ ἔχει τὸν ρόλο της χαὶ τὸν λόγο της. Εναι 
κάτοχος γνώσεων καὶ ἐμπειριῶν, φορεὺς καθηκόντων καὶ 
δυνατοτήτων. Ἡ ἀπώθησις μιᾶς ὁποιασδήποτε ἀπὸ τὶς γε- 
γεές, ζημιώνει τὸ σύνολο, φτωχαίνει τὴν κοινωνία δλόκληρη. 

Τὸ θέµα δὲν εἶναι λοιπὸν ποιά γενεὰ θὰ παραμµερίση τὴν 
ἄλλη ἀλλὰ πῶς θὰ συνεργασθῆ μὲ τὴν ἄλλη. Δὲν εἶναι πρὀ- 
θληµα χυριαρχίας, ἀλλὰ συνεργασίας τῶν γενεῶν. Καμμία 
γενεὰ δὲν ἐπιτρέπεται νὰ διεκδικῆ μονοπωλιακὰ γιὰ τὸν 
ἑαυτό της, τὴν ἔχφρασι τῆς κοινωνίας. ᾿Εικεῖνο ποὺ ἐπιθάλ- 
λεται εἶναι μιὰ σωστὴ χατανομἡ τῶν ρόλων ἄνάμεσα στὶς γε- 
γεὲς ποὺ συνθέτουν τὴν κοινωνία. 

Μὲ τὸν συνδυασμὸ καὶ τὴν συνεργασία τῶν γενεῶν θὰ 
ἀμθλυνθη ἡ ἀντίθεσις πατέρων καὶ υἱῶν, γιατὶ θέθαια γιά 
νὰ ἐξαλειφθῆ ἀπόλυτα δὲν εἶναι δυνατὀν. Πάντα θὰ ὑπάρ- 
χη διαφορὰ νοοτροπίας καὶ συμπεριφορᾶς μεταξὺ παλαιοτέ- 
ρων καὶ νεωτέρων, ἡ ὁποία ἄλλωστε εἶναι ἕνας ἀπὸ τοὺς 
παράγοντες ποὺ χινοῦν τὴν Ἱστορία πρὸς τὰ ἐμπρός. Πρέπει 
νὰ ὑπάρχη ἡ χρυσὴ τομἠ ἀνάμεσα στὴν ἀπόλυτη δυσπιστία 
τῶν μεγάλων: πρὸς τοὺς νέους καὶ στὸν πλήρη ἀρνητισμὸ 
τῶν δευτέρων πρὸς τοὺς πρώτους. Οἱ νέοι καὶ οἱ µεγαλύ- 
τεροι εἰδιχῶς τῆς σύγχρονης προοδευτιχκῆς δυτικῆς κοινω- 
γίας ὀφείλουν νὰ θροῦν τὸν τρόπο τῆς συνυπάρξεως χαὶ τῆς 
συνεργασίας τους. 


4. Ο ΧΑΜΕΝΟΣ ΘΗΣΑΥΡΟΣ 


"Ίσως σὲ ἄλλες ἐποχές, ἀλλὰ καὶ σήµερα, σὲ ἄλλες χοι- 
γωνίες, οἱ χρίσεις νὰ εἶχαν καὶ νὰ ἔχουν οἰχονομιχά, ταξιχκὰ 
καὶ γενικώτερα «ὑλιχὰ» αἴτια. Στὶς καταναλωτικὲς χοινω- 
γίες τῆς ἀφθονίας ὅμως, ἡ χρίσις ποὺ τὶς µαστίζει δὲν ἔχει 
θασικὰ τέτοια αἴτια. Ἡ Χρίσις της εἶναι κυρίως ἠθική, μὲ 
τὴν εὑρεῖα ἔννοια τοῦ ὅρου: ᾿Ὀφείλεται σὲ ἕλλειφι ἰδανικῶν, 
σὲ παραµέρισμα ἀξιῶν, σὲ ἀπιστία, σὲ φυχιχὸ ἄγχος, σὲ 
ἰδεολογιχὴ σύγχισι, σὲ ἀπουσία κατανοήσεως μεταξὺ γενεῶν, 
σὲ καχὴ διάρθρωσι τῶν διανθρωπἰνων σχέσεων, σὲ σύγκρου- 
σι τοῦ ἁτόμου μὲ τὸ σύνολο καὶ σὲ ἄλλες ἀνάλογες αἰτίες. 

ἝΑλλοτε, µία θασικἡ αἰτία τῶν κοινωνικῶν κρίσεων 
ἦταν τὸ αἴτημα «φωμί»! Τώρα, ἡ θασικἡ αἰτία τῆς κρί- 
σεως θρίσκεται στὸ γεγονὸς ὅτι «οὐκ ἐπ᾽ ἄρτῳ µόνον ζήσε- 
ται ὁ ἄνθρωπος». Ἴσως εἶναι ἡ πρώτη φορὰ στὴν “Ἱστορία 
ποὺ αὐτὸ τὸ γεγονὸς παίζει τόσο πρωταρχιχὸ ρόλο στὸν χα- 
θορισμὸ τῶν ἀνθρωπίνων πεπρωµένων. Καὶ τοῦτο προσδ(- 
δει µία εἶἰδικὴ ποιότητα στὴ σημερινἡ χρἰσι τῆς καταναλω- 
τικῆς κοινωνίας καὶ τὴν καθιστᾶ σημασίας ἀποφασιστικῆς 
γιὰ τὸ µέλλον τοῦ ἀνθρώπου. Διότι «ὁ ἀγὼν ἔσχατος καὶ 
μέγιστος ταῖς φυχαῖς πρὀχειται». 

Γι) αὐτό, µεγάλο ρόλο στὴν ἔξοδο ἀπὸ τὴν χρίσι αὐτῆς 
τῆς τεχνοκρατικῆς, ὠμὰ ρεαλιστικῆς κοινωνἰας τῆς χατανα- 
λώσεως ἔχουν νὰ παίζουν οἳ «θεωρητικοί», οἱ φιλόσοφοι, οἱ 
ἰδεολόγοι, οἱ θεολόγοι. Αὐτοὶ μποροῦν νὰ ξαναδώσουν στοὺς 
ἀνθρώπους - χαταναλωτάς, ἰδαγνικά, ὁράματα, ἀξίες ἰδέες, 
ἐλπίδες καὶ πρὸ πάντων, Πίστι. 

Ἰδιαίτερα πολύτιμη μπορεῖ νὰ σταθῆ ἡ συµθολὴ τοῦ 
Χριστιανισμοῦ, ἀφοῦ αὐτὸς προσφέρει στὸν ἄνθρωπο ἄρτον 
διὰ τὴν φυχήν του, ἰδανικὰ σύμφωνα μὲ τὴν φύσι του σὰν 
εἰχόνας χαὶ ὁμοιώσεως τοῦ θεοῦ. 
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Ἡ Ἐκκλησία ὅμως, σὰν ὀργάνωσις, σὰν µορφή, σὰν λει- 
τουρχία, ἔχει χι αὐτὴ ἀνάγκη ἀπὸ µεταρρύθμισι. Ὀψείλει 
γὰ ἀποσπασθῆ ἀπὸ τοὺς πολλοὺς τύπους, νὰ ἀποδεσμευθῆ 
ἀπὸ τὸν ὑπέρμετρο δογµατισµὀ, νὰ σπάση τὴν στενἡ τυπο- 
λατρεία. Νὰ προχωρήση ἀπὸ τὴν ἔξω ἐχδήλωσι πρὸς τὴν 
µέσα - οὐσία. Νὰ ἐπανέλθη στὸ Ἠγνήσιο πνεῦμα τοῦ ἸΙησοῦ. 
Νὰ ξαναθρῆ τὸ πρωταρχιχὸ περιεχόµενο τοῦ χριστιανικοῦ 
κηρύγματος ποὺ τὸ ἔχρυφαν οἱ ἐξωτερικὲς μορφὲς μὲ τὶς 
ὁποῖες τὸ φόρτωσαν καὶ μεριχὲς φορὲς τὸ ἀπέχρυφαν. 

Πέραν ἀπὸ αὐτό, ἡ Ἐκκλησία πρέπει νὰ ἐπεχκτείνη τὸ 
ῥόλο τής. Προορισμός της δὲν εἶναι µόνον «ἡ σωτηρία τῶν 
φυχῶν» μὲ µία στενή, ἐξωκοινωνικὴ ἔνγνοια. Εϊΐναι νὰ κχα- 
ταστῆ πραγματικὸς ὁδηγὸς ζωῆς, συντελεστὴς θασικὸς μιᾶς 
ἁρμονικῆς συμθιώσεως τοῦ ἀνθρώπου μὲ τὸν ἑαυτό του καὶ 
μὲ τοὺς ὁμοίους του. Ἡ δρᾶσις τῆς Ἐκκλησίας πρέπει νὰ 
ἀγκαλιάζη τὴν ἀνθρώπινη πραγματικότητα σέ ὅλες τὶς µορ- 
φὲς καὶ ἐκδηλώσεις της, νὰ διαπερνᾶ ὅλη µας τὴ ζωή, ἀφοῦ 
ὁ Ἀριστιανισμὸς ἀποθλέπει στὴν πραγµατοποίησι τῆς Βασι- 
λείας τοῦ Θεοῦ, δηλαδἡ στὴν διαµόρφωσι ἑγὸς χόσµου δι- 
καιοσύνης, ἀγάπης καὶ ἐλευθερίας. 

Μεριχοὶ προτείνουν σὰν φάρµαχο τὴν ἐξεύρεσι νέων 
ἱδανικῶν, τὴν δηµιουργία νέων ἀξιῶν, τὴν ἐφεύρεσι νέων 
ἰδεολογιῶν. Λένε: «Ιδού οἳ χομµουνισταί, ἔχουν µία ἴδεο- 
λογία, καλἡὴ ἢ χακὴ δὲν ἔχει σηµασία, στὴν ὁποίαν πι- 
στεύουν, ἐνῶ ἐμεῖς, οἱ δυτικοὶ ἄνθρωποι, δὲν ἔχουμε ἰἴδεο- 
λογία. Σ᾽ αὐτὸ ὀφείλεται ἡ Χρίσις τῆς δυτικῆς κοινωνίας». 
Αρα ὄφείλουμε καὶ ἐμεῖς νὰ διατυπώσουµε μιὰ ἰδεολογία. 
Ῥεθαίως δὲν ἀποχλείεται ποτὲ ἡ δημιουργία νέων ἰδεωδῶν, 
ἡ. διαµόρφωσις νέων ἰδεολογιῶν, ἡ διατύπωσις νέων θεω- 
ριῶν. Ὅλα αὐτὰ εἶναι ἐλεύθερα στὸν΄ δυτιχὸ κόσμο. Νέες 
ἀξίες μποροῦν πάντοτε νὰ προχύφουν ἀπὸ τὶς ἰδεολογικὲς 
ζυμώσεις ποὺ Ὑίνονται ἀενάως σ᾿ αὐτὸ τὸν Χόσμο. "Ομως 
δὲν εἶναι ἀπαραίτητη ἡ ἐφεύρεσις μιᾶς νέας ἰδεολογίας γιὰ 
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νὰ ξεπεράση ἡ δυτικἡ κοινωνία τὴν Χρίσι στὴν ὁποία πε- 
ριῆλθε μὲ τὴν χαταναλωτιχή της µορφή. Γιατὶ οἱ ἀξίες χαὶ 
τὰ ἰδανικὰ ὑπάρχουν. Δὲν εἶναι ἡ ἕλλειψις τῶν ἰδανικῶν 
ἡ αἰτία τοῦ χακοῦ. Εἶναι ἡ λήθη, ποὺ τὰ ἐκάλυψε µέσα 
στὸν ὀρυμαγδὸ τῆς ἁλυσιδωτῆς παραγωγῆς χαταναλωτικῶν 
ἀγαθῶν. Ῥιγμένοι στὸ χυνηγητὸ τῆς ἀποκτήσεως ὅλο καὶ 
περισσοτέρων ἀνέσεων, ξεχάσαμε τὰ Ἴδανικά. 

"Όμως τὰ Ἰδανικὰ ὑπάρχουν καὶ εἶναι ἀσυγκρίτως ᾱ- 
γώτερα ἀπὸ ἐχεῖνα τοῦ ὁλοχληρωτικοῦ κόσμου. Γιατὶ εἶναι 
στ᾽ ἀλήθεια ἀνώτερο τὸ ἰδανιχὸ τῆς συνεργασίας ἰσοτίμων 
ἐλευθέρων ἐθνῶν ἀπὸ ἐχεῖνο τοῦ φευτοδιεθνισμοῦ ποὺ ἐπιθάλ- 
λει τὴν ὑποταγὴ σὲ ἕνα περιούσιο» ἔθυος - ὁδηγό. Καὶ εἶναι 
ἀνώτερο στ ἀλήθεια τὸ ἰδανικὸ τοῦ ἐλευθέρου ᾿Ατόμου ἀπὸ 
τὸ ἰδανικὸ τοῦ προσωποποιηµένου ἀνθρώπου, τοῦ Μαζανθρώ- 
που, τοῦ ἀπροσώπου ὄντος, ποὺ προθάλλει χαὶ ἐπιδιώκει ὁ 
"Ολοκληρωτισμός. 

Τὰ Ἰδανικὰ λοιπὸν ὑπάρχουν, οἳ ἀξίες ὑφίστανται. Ἔ- 
κεῖνο ποὺ συνέθη, εἶναι ὅτι τὰ ἰδανικὰ στὴν χαταναλωτικὴ 
κοινωνία, παραµερίσθηκαν, ἀφέθηκαν νὰ σκουριάσουν, πε- 
τάχθηκαν στὰ ράφια τῶν θιθλιοθηκῶν, θγῆκαν ἀπὸ τὴν 
καθημερινὴ ζωή, θεωρήθηκαν σὰν ἀξίες µουσειαχές, ἄσχε- 
τες πρὸς τὸ παρὸν χαὶ τὸ µέλλον. Τὸ ζήτημα λοιπὀν, δὲν εἷ- 
γαι νὰ ἐφεύρουμε νέες ἰδέες, νὰ χατασχευάσουµε νέες ἴδεο- 
λογίες, νὰ ἐπινοήσουμε γέες ἀξίες. "Όλα αὐτὰ δὲν ἄπο- 
χλείονται, ἀλλὰ τὸ ἄμεσο πρόθληµα εἶναι νὰ ἀποκαταστή- 
σουµε τὶς «παλαιὲς» ἰδέες, ἰδεολογίες χαὶ ἀξίες στὸ θάθρο 
τους. Στὸ θάθρο ποὺ σήµερα ἔχει μείνει κενό. 
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δ. Η ΔΕΣΜΕΥΣΙΣ ΤΩΝ ΑΝΕΜΩΝ 


ὍὉ ἄνθρωπος τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας μοιάζει μὲ 
μαθητευόµενο μάγο. Ἐφεῦρε καὶ χρησιμοποιεῖ µέσα ποὺ 
προωρίζοντο νὰ τὸν ὑπηρετοῦν, ἀλλὰ ξέφυγαν ἀπὸ τὸν ἔλεγχό 
του καὶ τώρα τὸν ταλανίζουν. Μὲ τὸ δημιουργικὸ καὶ τολμηρὸ 
πνεῦμα του ἐξαπέλυσε δυνάµεις ποὺ ὅμως δὲν μπορεῖ πιὰ νὰ 
τὶς δαµάση. Τὰ χαλινάρια ἔσπασαν. Καὶ τὰ δημιουργήµα- 
τά του, ἀντὶ νὰ τὰ ἐξουσιάζη, τὸν ἐξουσιάζουν. Τὸ πρόθλη- 
μα εἶναι σοθαρὸ χαὶ ἐπεῖγον. Τὰ σύγχρονα µέσα τῆς τεχνι- 
κῆς πρέπει νὰ δεσμευθοῦν γιὰ τὸ χαλὸ τῶν ἀνθρώπων. Ἡ 
Τηλεόρασις, τὸ Ῥαδιόφωνο ὁ Ἰινηματογράφος, ὅπως καὶ ἡ 
Πυρηνικὴ ἐνέργεια αὐτὰ καθ) ἑαυτά, δὲν εἶναι οὔτε καλὰ 
οὔτε κακά. Δὲν ἔχουν ἠθικὸ νόημα καὶ περιεχόµενο. αἱ ἓ- 
πίσης δὲν ἀποτελοῦν πρὀοδο, οὔτε ὀπισθοδρόμησι. ᾿Αποτε- 
λοῦν ἁπλῶς τεχνιχὰ ἐπιτεύγματα. Τίποτε παραπάνω ἢ πα- 
ῥραχάτω. Ἡ τεχνιχκὴ ἐξέλιξις, µόνη της, αὐτὴ χαθ᾽ ἑαυτήν, 
δὲν εἶναι πρόοδος. Είναι δυνατότης προόδου --- ἀλλὰ καὶ 
ὀπισθοδρομήσεως. Τὰ δημιουργήµατά της μποροῦν νὰ γίνουν 
«καλὰ» ἢ «καχὰ» ἀνάλογα μὲ τὴν χρῆσι ποὺ θὰ τοὺς κάνη 
ὁ ἄνθρωπος. 

Ἡ Τηλεόρασις λ.χ. εἶναι ἕνα τεχνικὸ ἐπίτευγμα. "Αν 
χρησιμοποιηθῆ γιὰ νὰ ἀποθλακώση τὶς μᾶζες, γιὰ νὰ δη- 
μιουργήση µαζανθρώπους, γιὰ νὰ καλλιεργὴ κακὲς τάσεις, 
γὰ ξυπνᾶ τὰ χειρότερα ἔνστικτα τοῦ ἀνθρώπου, ἂν χαταστῆ 
μέσον γιὰ χατωτέρας ποιότητος ψυχαγωγία, γιὰ κακῆς ποιό- 
τητος διαφήµισι, ἢ γιὰ τὴν διάδοσι τυφλοῦ μίσους, ἴδεολο- 
γικῆς µισαλλοδοξίας, σκοταδιστικοῦ φανατισμοῦ, τότε ἄσφα- 
λῶς δὲν θὰ θοηθήση στὴν πρόοδο τοῦ ἀνθρώπου. Θὰ ἀποθῆ 
ἐπὶ χαχῷ. 

᾽Αλλὰ δὲν θὰ φταίη γι αὐτὸ ἡ ἴδια ἡ Τηλεόρασις. θὰ 
φταίη ὁ ἄνθρωπος ποὺ τὴν χρησιμοποιεῖ μ᾿ αὐτὸν τὸν τρό- 
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πο. Ἐνῶ ἂν ἡ ἴδια Τηλεόρασις χρησιμοποιηθῆ γιὰ τὴν ἐξύ- 
φωσι τοῦ μορφωτικοῦ ἐπιπέδου τῶν μαζῶν, γιὰ τὴν ἔξατο- 
µίκευσι τοῦ ἀνθρώπου, γιὰ νὰ τοῦ δώση τρόπους σκέψεως, 
γιὰ νὰ τοῦ ἀνοίξη νέους δρίζοντες, γιὰ νὰ προωθήση ὅ,τι 
καλὸ χρύθει µέσα του, γιὰ νὰ διαδώση τὴν ἀγάπη καὶ νὰ 
συµθάλη στὴν ἁμοιθαία χατανόησι, τότε θεθαίως τὰ ἄποτε- 
λέσματά της θὰ εἶναι καλά. 

Τὸ πρόθληµα λοιπὸν δὲν εἶναι νὰ προχωρήσουμε χωρὶς 
τὸν τεχνιχὸ πολιτισμὸ καὶ νὰ γυρίσουμε πίσω στὴν φύσι. 
Αὐτὰ εἶναι οὐτοπίες ἀπραγματοποίητες καὶ θὰ ἔλεγα, ἄντι- 
δραστικές. "Ας μὴ ἔχουμε αὐταπάτες. ᾿Ὀφείλουμε πάρα πολ- 
λὰ στὴν τεχνική, τόσα ὥστε καὶ ἂν ἀκόμη μπορούσαμε νὰ 
ἁπαλλριγοῦμε ἀπὸ αὐτήν, δὲν θὰ ἔπρεπε νὰ τὸ κάνουμε. Τὸ 
ζήτημα ἔγχειται στὸ νὰ χρησιμοποιήσουμε τὴν τεχνικἡ γιὰ 
γὰ προωθήσουµε τὸν πνευματιχὸ πολιτισμό, τὴν ἀνάπτυξι 
τοῦ ἰδίου τοῦ ἀνθρώπου. 

Τὸ σφάλμα τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας ἦταν ὅτι ἐ- 
φήρµοσε μὲ μανία καὶ ἐπιτυχία τὴν πολιτικὴ τῆς οἴχονομι- 
κῆς ἀναπτύξεως, ἐνῶ θὰ ἔπρεπε νὰ ἐφαρμόση τὴν πολιτι- 
κἡ τῆς ἀναπτύξεως τοῦ ἀγθρώπου. Μέσα στὰ πλαίσια αὐτῆς 
τῆς εὐρυτάτης πολιτικῆς θὰ ἔπρεπε νὰ τοποθετηθῆ καὶ ἡ 
οἴκονομικὴ τεχνικὴ ἀνάπτυξις σὰν ἕνα ἀπὸ τὰ µέσα ποὺ 
χρησιμοποιοῦνται γιὰ τὴν ἀνάπτυξι τοῦ ἀνθρώπου. 
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6. Η ΩΡΑ ΤΩΝ ΦΙΛΟΣΟΦΩΝ 


«Εἶναι γιὰ γέλοια καὶ γιὰ κλάματα, μαξὲ 
οἳ διαβεβαιώσεις ὅτι κατάλαβαν, ὅτι ἑἐ- 
νόησαν πέρα γιὰ πέρα οἱ ἄνθρωποι τὸ ὄψι- 
στο ἀγαθό. Εἶναι γιὰ γέλοια καὶ γιὰ κλά- 
µατα µαξί, ὅταν βλέπης µετά, πὼς ὅλη 
αὐτὴ ἡ φυσικὴ κατανόησις δὲν ἀσκεῖ κα- 
µία ἐπίδρασι στὴ ζωὴ τῶν ἀνθρώπων, πὼς 
ἡ ξωή τους δὲν ἐκφράξδει οὔτε στὸ παρα- 
μικρὸ ὅ,τι κατάλαβαν ἀλλὰ μᾶλλον τὸ 
ἀντίθετο». 


Σ. Κἰργκεργκάαρντ 
Ποιός ὅμως εἶναι ἐχεῖνος ποὺ θὰ πραγματώση τὴν µε- 
ταρρύθμισι; Ποιός θὰ ἀναδείξη ὑπεύθυνα - ἐλεύθερα ἄτομα; 

Ποιός θὰ µπορέση νὰ συμφιλιώση τὶς Ὑενεές; Ποιός θὰ 

εἶναι ἐχεῖνος ποὺ θὰ χἀτορθώση νὰ ἀναστηλώση τὰ λησμο- 

γηµένα ἰδανιχά; Ποιός εἶναι ἐκεῖνος ποὺ θὰ δαµάση χαὶ θὰ 
χρησιµοποιήση τὰ σύγχρονα µέσα ἐπικοινωνίας γιὰ τὴν τε- 
λείωσι τοῦ ἀνθρώπου; Ἡ Δύσις δημιουργῶντας τὴν χατα- 
ναλωτικὴ Χχοινωνία, σπρώχνοντας αὐτὴν τὴν µορφήν της ὣς 
τὶς ἄκραῖες συνἐπειές της χαὶ φθάνοντας ἔτσι σ᾿ ἕνα «ἁδιέ- 
ξοδο» ἔθεσε τὸν ἑαυτό τῆς μπροστὰ σὲ µία Χρίσιμη καμπή. 

Τώρα χρειάζεται ἀνθρώπους: 

--Ποὺ νὰ θέσουν τὴν τεχνικἡ στὴν ὑπηρεσία τοῦ ἀνθρώ- 
που. Καὶ ποιοί θὰ τὸ χάνουν αὐτό; Μήπως οἱ τεχνικοί; 
"Οχι θἐδαια]! 

---Ἠοὺ νὰ θέσουν τὴν οἰκονομία στὴν ὑπηρεσία τοῦ ἀνθρώ- 
που, µετατρέποντάς της ἀπὸ αὐτοσκοπὸ σὲ μέσον. Καὶ 
ποιοί θὰ τὸ κάνουν αὐτό; Μήπως οἱ οἰκονομολόγοι; "Όχι 
θέδαια | 

- Ποὺ νὰ ἀνασυντάξουν τὴν Παιδεία. 

---Ποὺ νὰ ἄνασυγκροτήσουν σὲ νέες θάσεις τὸ Ἐράτος. 

---Ποὺ νὰ συμφιλιώσουν τὶς γενεές. 

-- Ποὺ νὰ ἀγανεώσουν ἔκ θάθρων τοὺς θεσμούς. 

-.Ποὺ νὰ ἀνορθώσουν τὴν Ἰδέα. 
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--Ποὺ νὰ ἀναμορφώσουν τὴν Πολιτεία. 

-Ποὺ νὰ θάλουν στὸ χέντρο τοῦ παντὸς τὸν ἐξανθρωπι- 
σµένον ᾿Ανθρωπον. Ποιοί θὰ τὰ χάνουν αὐτά; Οἱ εἰδικοὶ 
μὲ τὴν στενότητα τοῦ πνεύµατός των; Οἱ ὁπαδοὶ τῶν δια- 
φόρων δογμάτων ποὺ ἐπιθιώνουν µόνον σὰν ἄταφοι νε- 
κροί; Οἱ «χατεστηµένο» πάσης φύσεως, οἱ Χλεισμένοι 
στὰ ὄστρακα τῆς ἀρτηριοσκληρωμένης νοοτροπίας καὶ 
τῶν συμφερόντων τους; Οἱ ἄνθρωποι τῆς μιᾶς Ἰδέας, τοῦ 
ἑγὸς θιθλίου, τῆς μιᾶς παρατάξεως, τῆς μιᾶς γενεᾶς, τῆς 
μιᾶς τάξεως; "Οχι θέδαια! Κανεὶς ἀπ᾿ αὐτούς! 

Τὴν Νέα Κοινωνία μποροῦν νὰ τὴν σχεδιάσουν καὶ νὰ 
τὴν οἴκοδομήσουν µόνον πνεύματα καθολικά, ἄεικίνητα, μὴ 
«κατεστηµένα», ἄντικονφορμιστικά, λυτρωµένα ἀπὸ τὰ σχἠ- 
µατα ποὺ δὲν ταιριάζουν πιὰ στοὺς χαιρούς µας. Πνεύματα 
τῶν πολλῶν Ἴδεῶν, τῶν πολλῶν θιθλίων, τοῦ διαλόγου καὶ 
τῆς Συνθέσεως. Ἡ “Ἱστορία ἔφθασε στὸ σημεῖο ποὺ πρέπει 
πιὰ νὰ πραγµατοποιήση ἐκεῖνο ποὺ εἶπε ὁ Πλάτων: «Οἱ 
φιλόσοφοι νὰ Ὑίνουν θασιλεῖς ἢ οἳ θασιλεῖς νὰ γίνουν φιλό- 
σοφοι». Γιὰ πρώτη φορὰ αὐτὸ γίνεται καὶ ἀπόλυτα ἀγαγκαῖο 
ἀλλὰ καὶ ἁπόλυτα ἐφικτό. Τότε ὅταν ἐλέχθη ἀπὸ τὸν µεγά- 
λο Ἕλληνα ἦταν ἁπλῶς ἕνα ὅραμα, µία οὐτοπία, µία ἴδεα- 
λιστικἡ σύλληψις, µία ἐγορατικὴ διαίσθησις. Σήµερα εἶναι 
µία ἱστοριχὴ ἀναγκαιότης. Τώρα πιά, πρέπει νὰ χυθερνή- 
σουν οἱ φιλόσοφοι. Γιατὶ μόνον αὐτοὶ εἶναι δυνατὸν γὰ ἔφαρ- 
µόσουν ὄχι τὴν µία ἢ τὴν ἄλλη ἐπὶ µέρους πολιτική, ἀλλὰ 
τὴν πολιτικὴ τῆς ἀναπτύξεως τοῦ ἀνθρώπου. 

Τὰ προθλήµατα ποὺ ἔχει νὰ λύση σήµερα ἡ ἀνθρωπό- 
της, εἶναι χατὰ κάποιο τρόπο, «μεταφυσικά». Είναι προθλ/- 
µατα πἰστεως καὶ ἰδεολογίας, συνειδήσεως καὶ ἠθικῆς, δι- 
Χαιοσύνης χαὶ ἐλευθερίας. Δὲν εἶναι πιὰ προθλήµατα ἔχθιο- 
μηχανίσεως ἢ παραγωγῆς. Αὐτὰ λύθηκαν, ἢ θαδίζουν «μό- 
γα» τους πρὸς τὶς λύσεις τους. Τὰ σύγχρονα προθλήµατα 
δὲν ἀνάγονται στὴν οἰκονομικὴ χαὶ τεχνικὴν ἀνάπτυξι, ἆλ- 
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λὰ στὴν σωστὴ χατεύθυνσι καὶ χρῆσι αὐτῆς τῆς ἀναπτύξεως. 
Γι αὐτό, οἱ ἀνεπτυγμένες Πολιτεῖες δὲν ἔχουν ἀνάγκη εἷ- 
διχκῶν καὶ τεχνοκρατῶν, ἀλλὰ πνευμάτων καθολικῆς ἔπο- 
πτείας καὶ φιλοσόφων. Ἡ “Ἱστορία χρειάζεται ἕνα νέο εἷ- 
δος πολιτικοῦ. Τὸν πολιτιχο - διανοούμενο. 

Αὐτὸς θὰ συλλάθη τὰ πραγματικὰ οὐσιώδη προθλήµα- 
τα τῶν προηγμένων κοινωνιῶν, διεισδύοντας πίσω ἀπὸ τὶς 
ἐξωτεριχκὲς τεχνολογιχὲς κχαταφάνειες. Καὶ ἐπίσης, αὐτὸς 
θὰ ξέρη νὰ ἐπισημάνη, νὰ ἐπιστρατεύση καὶ νὰ ἄξιοποιήση 
τοὺς ἐπιστήμονες, τοὺς ἐχπαιδευτιχούς, τοὺς θεωρητικούς, 
γιὰ τὴν ἐπίλυσι αὐτῶν τῶν προθληµάτων. 

Γιατί, ὁ διαφωνῶν διανοούμενος, πρέπει νὰ µεταµορ- 
φωθῆ σὲ διανοούµενο ποὺ ἑργάζεται ἐποικοδομητικὰ καὶ 
συμθάλλει θετικἀ, ὄχι ἀρνητιχά, στὴν κοινωνικὴ πρὀοδο. 

ὍὉ 2μπίγχνιεφ Μπρζεζίνσχυ, παρατηρεῖ σχετικά: 

«Τὸ κλειδὶ γιὰ τὴν πετυχημένη προσαρμογἡ στὶς νέες 
συνθῆκες θὰ εἶναι ἡ ἀποτελεσματιχὴ ἐκλογή, κατανομὴἠ καὶ 
χρησιµοποίησις τοῦ κχοινωνικοῦ ταλέντου. Θὰ μποροῦσε νὰ 
λεχθῆ ὅτι, ἐνῶ ἡ θιομηχανικὴ κοινωνία ἀναπτύχθηκε μὲ τὸν 
ἀγῶνα γιὰ τὴν ἐπιθίωσι τῶν ὑγιεστέρων, ἡ τεχνοτρονικὴ γιὰ 
νὰ εὐημερήση, χρειάζεται τὴν ἀποτελεσματικὴ κχινητοποίη- 
σι τῶν ἱκανωτέρων. Στὴν προκειμένη περίπτωσι θὰ πρέπει 
γὰ διαμορφωθοῦν ἀντιχειμενιχὰ καὶ συστηματικἁὰ Χριτήρια 
γιὰ τὴν ἐχλογἡ τῶν πιὸ προιχισμένων ἀτόμων καὶ νὰ τε- 
θῆ στὴν διάθεσί τους τὸ μέγιστο δυνατὸ ὅριο ἀπὸ εὐκχαιρίες 
γιὰ τὴν ἐχκπαίδευσι χαὶ πρὀοδὀ τους. Ἡ νέα κοινωνία 
χρειάζεται ἕναν µεγάλο ἀριθμὸ ἀπὸ ἐξόχως προιχισµένα 
ἄτομα --καθὼς χαὶ ἀρχετὴ σοφία--- γιὰ νὰ µπορέση νὰ ᾱ- 
πορροφήση μὲ ἐπιτυχία τὶς ἀναμενόμενες ἀλλαγές. ᾽Αλλοιώ- 
τικα, ἡ δυναμικἡ τῆς ἀλλαγῆς θὰ κινδυνεύση νὰ δώση χαώ- 
δη τροπὴ στὶς χοινωνικὲς ἀλλαγές. Πρέπει νὰ δίνωνται εἰ- 
διχὲς εὐχαιρίες στὰ λίγα ἐξόχως προιχισµένα ἄτομα. Μὲ 
ἄλλους λόγους γίνεται αὐτὸ ποὺ θὰ μπορούσαμε νὰ ὀνομά- 
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σωµε «ἀξιοχρατικὴ δημοκρατία», συνδυάζοντας τὸν σεθα- 
σμὸ στὴν λαϊκὴ θέλησι μὲ τὴν ἀγνάθεσι μεγαλυτέρου ρόλου 
στὰ ἄτομα μὲ τὶς εἰδιχκὲς πνευματικὲς ἱκανότητες καὶ τὰ 
ἰδιαίτερα ἐπιστημονικὰ προσόντα». 

Μέσα σ᾿ αὐτὴν τὴν Μεγάλη Πολιτική, ἡ τεχνικὴ ἀνά- 
πτυξις, ἡ οἴκονομικὴ πρὀοδος, ἡ ἀνύφωσις τοῦ θιοτικοῦ ἔπι- 
πέδου, ἡ ἐξόρμησις στὸ Διάστημα, ἡ ἐπέχτασις τῶν µαζι- 
κῶν ἐπικοινωνιῶν, ἡ ἐνίσχυσις τῆς ᾿Επιστήμης κλπ. δὲν θὰ 
εἶναι πιὰ αὐτοσκοποὶ ἀλλὰ τὰ µέσα γιὰ τὴν ἀνάπτυξι τοῦ 
ἀνθρωπίνου εἴδους, γιὰ τὴν τελείωσι τῆς ἀνθρωπίνης οὐσίας. 
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7. ΚΑΤΑΣΤΡΟΦΗ ᾿Η ΑΝΑΓΕΝΝΗΣΙΣ:; 


Συχνὰ τίθεται τὸ ἐρώτημα: Ἡ Δυτικὴ κοινωνία θὰ 
ὁδηγηθῆ σὲ καταστροφἡὴ ἢ σὲ µία νέαν ἀναγέννησι; "Ας 
ἐξετάσουμε χαὶ τὰ δύο ἐνδεχόμενα. 

Ἡ Δυτικὴ κοινωνία μὲ τὴν ἀπέραντη εὐελιξία της, μὲ 
τὴν ἱκανότητα τῆς συνεχοῦς ἀναπροσαρμογῆς ποὺ τὴν δια- 
κρίνει ἔχει ξεπεράσει πολὺ µεγάλες «προκλήσεις». Λ.χ. τῆς 
᾿Αναρχίας τοῦ περασμένου αἰῶνος, τοῦ Σοσιαλισμοῦ, τῶν 
Οἴκονομικῶν Κρίσεων ὅπως αὐτὴ τοῦ 1999, τοῦ Κομμουνι- 
σμοῦ μετὰ τὸν Πόλεμο. Δὲν εἶναι δυνατὸν λοιπόν, ἀφοῦ ὑπερ- 
πήδησε τέτοιες µεγάλες «προκλήσεις», νὰ καταρρεύση τώ- 
ρα κάτω ἀπὸ τὰ κτυπήματα μερικῶν «ὠργισμένων νέων» 
καὶ τῆς λεγοµένης «Νέας ᾿Αριστερᾶς». Μπορεῖ ὁπωσδήποτε 
ἡ Δύσις νὰ ἀντιμετωπίση καὶ αὐτὴν τὴν νέα «πρόκλησι» 
καὶ νὰ τὴν ξεπεράση. Δὲν νομίζω λοιπὸν ὅτι μπορεῖ χκανεὶς 
γὰ προθλέφη στὰ σοθαρὰ τὴν χαταστροφἡ τῆς Δύσεως. 

᾿Απὸ τὴν ἄλλη πλευρὰ ὅμως, δὲν θγαίνουµε ἀπὸ κά- 
ποιον Μεσαίωνα γιὰ νὰ μιλοῦμε γιὰ ἐπικειμένη ᾿Αναγέννησι. 
"σα - ἴσα ποὺ δύο σχεδὸν αἰῶνες ζοῦμε σὲ μιὰ ἐποχὴ ἱλιγ- 
Υιώδους ἀναπτύξεως. Δὲν ὑπάρχει λοιπὸν θέµα ᾿Αναγεννή- 
σεως. Κρίσις ὅμως ὑπάρχει. Καὶ τὸ ἐρώτημα εἶναι: θὰ ξε- 
περάση ἡ Δύσις τὴν χρίσι της; Πιστεύω ὅτι ναἰ. "Ἠδη στὴν 
᾽Αμεριχή, ὅπου πρὸ δεχαετίας ἐξεδηλώθησαν καὶ τὰ πρῶτα 
κρούσματα τῆς Χρίσεως, ἔχουμε τώρα τὰ πρῶτα μηνύματα 
γιὰ τὸ ξεπέρασµά της. 

Οἱ νέοι στὴν ᾽Αμεριχκὴ ἐξακολουθοῦν νὰ ἔχουν μακρυὰ 
μαλλιά, ἀλλὰ τώρα τὰ ἔχουν λουσμένα, 

Ἐξακολουθοῦν νὰ ντύνωνται διαφορετικὰ ἀπὸ τοὺς µε- 
Υάλους, ἀλλὰ αὐτὸ τὸ διαφορετικὸ ντύσιμο εἶναι πιὰ μιὰ μό- 
δα χαὶ πάντως δὲν εἶναι μιὰ ἐπίδειξις κουρελιῶν. 

Οἱ νέοι σήµερα, στὴν ᾽Αμεριχή, καὶ μιλοῦμε θέδαια γιὰ 
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τὴν πλειοψηφία, δὲν γίνονται χίππις. 

Ῥεθαίως, ἐξαχολουθοῦν νὰ ἀρνοῦνται τὰ «χαχὰ» τῆς χοι- 
γωνίας, ἀφοῦ εἶναι µέσα στὴν φύσι τοῦ νέου νὰ ἀρνῆται τὰ 
κακῶς κείµενα καὶ νὰ προσπαθῆ νὰ τὰ διορθώση (καὶ αὖ- 
τὴ εἶναι ἡ προσφορά χάθε νέας γενεᾶς στὴν πορεία τῆς ἀν- 
θρωπότητος), ἀλλὰ δὲν ἐπιζητοῦν τὴν γενικἡ χαταστροφὴ 
τῶν ὑφισταμένων. Ὅ µέσος σύγχρονος ᾽Αμεριχαγὸς νέος θέ- 
λει τὴν θελτίωσι, τὴν συµπλήρωσι, τὴν ὁλοκλήρωσι, τοῦ «ᾱ- 
μεριχανικοῦ τρόπου ζωῆς». Δὲν θέλει πιὰ δλικἡ ἔκλειφί του, 
ποὺ ὠνειρεύοντο πρὶν ἀπὸ λίγα χρόνια οἱ µηδενιστές. 

Ὁ σύγχρονος ᾽Αμερικανὸς νέος μιλᾶ, θέδαια, μὲ τὸν ᾱ- 
πόλυτο τρόπο ποὺ χαρακτηρίζει ἀγέκαθεν τὰ νιᾶτα, ἀλλὰ 
δὲν στρέφεται μὲ τὸν χθεσινὸ ὁλοκληρωτικὸ τρόπο ἔναν- 
τίον τοῦ «κατεστημένου». Δὲν ἀρνεῖται τὸν Νόμο, Δὲν µη- 
δενίζει τὸ παρελθὀν. 

Ἔχουμε λοιπὸν εὐοίωνα σηµάδια ὅτι ἤδη στὴν ᾽Αμερι- 
κὴ ἄρχισε ὑποκειμενικὰ νὰ ξεπερνιέται χάπως τὸ πρῶτο χῦ- 
μα τῆς κρίσεως, τῆς ᾿Αναρχίας χαὶ τοῦ Μηδενισμοῦ. Καὶ 
εἶναι θέθαιο ὅτι θὰ ἀχολουθήση καὶ ἡ Δυτικὴ Βὐρώπη. 

Αὐτὸ φυσιχὰ δὲν σηµαίνει ὅτι δὲν θὰ ὑπάρξουν καὶ ἅλ- 
λα κύματα τῆς Χρίσεως χαὶ νέες ἐχδηλώσεις γενιχῆς ἄστα- 
θείας, γιατὶ ἡ δυτικἡ κοινωνία ἐξακολουθεῖ νὰ διέρχεται μιὰ 
κρίσιμη φάσι. Ζοῦμε σὲ μιὰ περίοδο ὄχι παραχκμῆς καὶ χα- 
ταστροφῆς, ἀλλὰ σὲ μιὰ ἐποχὴ γενιχῆς ἀμφισθητήσεως. 

Κατὰ τὴν διάρκεια αὐτῶν τῶν ἐποχῶν θεωρητικὰ καὶ 
πρακτικὰ ἀμφισθητοῦνται οἳ καθιερωμένες ἀξίες καὶ οἳ ἔπι- 
θεθληµένοι τρόποι ζωῆς. Γίνεται δηλαδὴ μιὰ ἐπανάστασις 
πνευματική, ἠθιχή, φυχική, πολιτική, κοινωνική. Φαγερώ- 
γονται καινούργιες τάσεις, ποὺ χαθιστοῦν δυναμιχὰ αἰσθητὴ 
τὴν ὕπαρξί τους. "Όλα εἶναι ρευστά, ἀμφιλεγόμενα, ἆνα- 
᾿ σχηµατιζόµενα. Καὶ µέσα ἀπὸ αὐτὴν τὴν Γενικὴ ᾽Αμϕισθή- 
τῆσι, µέσα ἀπὸ αὐτὴ τὴν ἀναταραχὴ υἱοθετοῦνται γέοι τρὀ- 
ποι συμπεριφορᾶς, προχύπτουν νέες ἰδέες, νέες τάσεις τῆς 
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ἀνθρώπινης κοινωνίας, οἳ ὁποῖες ὕστερα ἀποκρυσταλλώνον- 
ται, σταθεροποιοῦνται καὶ ὁδηγοῦν τὴν κοινωνία γιὰ αἰῶνες 
στοὺς καινούργιους δρόµους της. Στοὺς δρόμους ποὺ ἔχουν 
τὴν ἀφετηρία τους στὶς ἐποχὲς τῆς κρίσεως, τὶς ἐπιχίνδυνες 
ἀντιφατιχές, ἀλλὰ χαὶ δημιουργικὰ Ὑόνιμες ἐποχὲς τῆς Τε- 
νικῆς ᾽Αμϕισθητήσεως. "Αν ἡ Δύσις ἀποφασίση νὰ χυθερ- 
νηθῆ ἀπὸ φιλοσόφους (ἢ ἂν οἱ χυθερνῶντες της ἀποφασίσουν 
γὰ φιλοσοφήσουν) καὶ µπορέση ἔτσι νὰ ἐφαρμόση μιὰ πολι- 
τικἡ ἀναπτύξεως τοῦ ἀνθρώπου ἀντὶ γιὰ τὴν πολιτικὴ ἆνα- 
πτύξεως τοῦ εἰσοδήματος, ποὺ ἀποδείχθηκε ὅτι δὲν λύνει 
τὰ ἀνθρώπινα προθλήµατα, τότε ἡ παροῦσα ἐποχὴ τῆς ᾽Αμ- 
φισθητήσεως θὰ ἀποθῃ Ὑόνιμη, ἀπὸ τὶς γονιµότερες τῆς Ἱ- 
στορἰας χαὶ οἱ μετέπειτα αἰῶνες θὰ χινηθοῦν γύρω ἀπὸ τὸν 
ἄξονα, ποὺ αὐτὴ θὰ ἔχη σφυρηλατήσει. 

Ἔτσι μποροῦμε νὰ φαντασθοῦμε ἕναν ἄνθρωπο τοῦ μέλ- 
λοντος, ὁ ὁποῖος θὰ μᾶς µακαρίζη ἐπειδὴ ζήσαμε σὲ μιά 
τόσο γόνιμη, τόσο σπουδαία καὶ τὀσο δημιουργικὴ ἐποχὴ 
σὰν τὴν σηµερινή. 
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ΠΡΟΟΠΤΙΚΕΙΣ 


1. Η ΔΥΝΑΜΙΚΗ ΤΗΣ ΑΛΛΑΓΗΣ 


Σχκέπτομαι ὅτι ἡ ἐποχή µας μοιάζει παραχµιαχή, χι ὅ- 
µως δὲν εἶναι. Συλλογίζοµμαι πὼς πολλὰ δείχνουν σὰν νὰ 
κατραχυλοῦμε πρὸς τὴν καταστροφή, χι ὅμως αὐτὸ δὲν εἷ- 
ναι ἀλήθεια. Τὸ τέλος τοῦ δυτικοῦ πολιτισμοῦ φαίνεται νὰ 
ἐγγίξη, κι ὅμως δὲν τὸ πιστεύω. 

Ἡ “Ἱστορία διδάσχει πὼς ὑπάρχουν εἶδικὲς ἐποχὲς γε- 
γικῆς ἀμφισθητήσεως. Κατὰ τὴν διάρχειά τους, ἀμφισθη- 
τοῦνται, θεωρητικἁ καὶ ἔμπραχτα, παθητικἁ καὶ δυναμικά, 
ὅλες οἱ χάθε λογῆς καθιερωμένες ἀξίες: ἠθιχές, πνευµατι- 
Χές, κοινωνικές, πολιτικές. Ἡροσθάλλεται ἡ ὑφισταμένη 
κοινωνικἡ καὶ κάθε ἄλλη ἱεραρχία. Φανερώνονται καινούρ- 
γιες τάσεις. ᾿Απὸ παντοῦ ἀναπηδοῦν ἀρνήσεις. Υἱοθετοῦνται 
γέοι, κατὰ κανόνα «προχλητικοὶ» τρόποι συμπεριφορᾶς. ᾿"Ἐ- 
χουμε μιὰν ἔχρηξι μίσους κατὰ τοῦ «κατεστημένου». 

Μέσα ἀπὸ αὐτὴν τὴν ὠργισμένην ἀναταραχή, προχκύ- 
πτουν νέες ἰδέες, νέοι ἄνθρωποι, νέοι θεσμοί. Ἡ ρευστότης 
τῆς ζωῆς φθάνει σὲ παροξυσµό. Καὶ προσφέρει καινούργια 
σχήματα, καινούργιες ἀξίες, καινούργιους τρόπους ζωῆς. 

Τὸ ἀναμφισθήτητο γεγονὸς εἶναι ὅτι ὁ ἄνθρωπος δὲν 
μπορεῖ νὰ ἀνεχθὴ γιὰ πολὺν χαιρὀ, τὴν ἀναρχία. Τὸ πνεῦ- 
μα του ἀντιδρᾶ πάντοτε στὸ παρατεινόµενο ἠθικὸ χάος. Σὲ 
ἐποχὲς χαταρρεύσεως πατροπαραδότων θεσμῶν καὶ ἄμφι- 
σθητήσεως χαθιερωµένων ἀξιῶν, ὁ ἄνθρωπος ὠθούμενος ἀπὸ 
τὸ ἔνστιχτο ἀναζητήσεως τῆς ἀσφαλείας, στρέφεται πρὸς 
τὴν τάξι, τὴν ὀργάνωσι, τὴν Ἰσχύ. 

"Ὁ φόθος τοῦ κενοῦ, τῆς ἀνασφαλείας, τῆς ἀναρχίας, εἷ- 
γαι ἀθάσταχτος. Τὸ ἀνθρώπινο ὃν θέλει νὰ ζῆ μὲ τάξι, μὲ 
γόµο, μὲ ἔθιμα, μὲ συµθατικότητες. ζαἱ ἐπίσης, θέλει νὰ ζῆ 
μὲ Ἐξουσία. Χρειάζεται τὴν σχέπη της σὲ ὅλους τοὺς το- 
μεῖς: τὸν ἐχχλησιαστιχό, τὸν οἰκογενειαχό, τὸν ἔχπαιδευ- 
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τικὀ, τὸν κοινοτικό, τὸν πνευµατικὀ. Ἡ ᾿Αναρχία σὰν ἕλλει- 
ψις κάθε ἐξουσίας εἶναι ἀσυμθίθαστη πρὸς τὴν συλλογικὴ ἀν- 
θρώπινη φύσι, παρ) ὅλο ποὺ µέσα στὰ χωριστά ἄτομα, 6ρί- 
σχονται ἔμφυτες τάσεις ἀναρχίας. 

Ὅ πολιτισμός, ἔγραφε ὁ Μάθιου ᾿Αρνολντ, δὲν διαχω- 
ρίξεται ἀπὸ τὴν Ἐξουσία. Ὑπάρχει ἐξουσία µαθήσεως καὶ 
Ὑούστου, γλωσσική, ἐπιστημονική, καλλιτεχνική. Ὑπάρχει 
ἡ ἐξουσία τῆς λογικῆς. 

Γι) αὐτὸ τὶς ἐποχὲς ἀναταραχῆς χαὶ ἀνατροπῆς τὶς δια- 
δέχονται περίοδοι σταθερότητος καὶ ἀποκρυσταλλώσεως. Ὕ- 

στερα δηλαδὴ ἀπὸ τὴν ἀναταραχὴ ὅλα ἀρχίζουν νὰ χατα- 
" λαγιάζουν. Τὰ ἀφηνιασμένα στοιχεῖα τῆς Ἱστορίας, δεί- 
χνουν σὰ νὰ κουράστηκαν. Τὴν θύελλα τὴν διαδέχεται ἡ µε- 
Υάλη γαλήνη. Ἴδέες, ἄνθρωποι, θεσμοί, σχήματα, ἀξίες, τρὀ- 
ποι ζωῆς, ἀποχρυσταλλώνονται. Ἡ “Ἱστορία «σταθεροποιεῖ- 
τα». Καὶ γιὰ αἰῶνες, χινεῖται μὲ τὴν ὁρμὴ ποὺ τῆς ἔδωσε 
ἡ σύντομη περίοδος τῆς ἀναστατώσεως, 

Ἔχουμε λοιπὸν μιὰ διαδοχἡ ἐποχῶν ἀβσσηειοιος 
καὶ ἀποχρυσταλλώσεως. Οἱ πρῶτες ἀπεχλήθησαν ἀπὸ τὸν 
μέγα φιλόσοφο τῆς ἹἹστορίας Κ. Γιάσπερς «ἀξονικὲς ἐποχὲς» 
μὲ τὴν ἔννοια ὅτι χρησιμεύουν σὰν «ἄξονες», γύρω ἀπὸ τοὺς 
ὁποίους περιστρέφονται οἱ αἰῶνες ποὺ ἀκολουθοῦν. Ἡ «ἀξο- 
νικὴ ἐποχὴ» δίνει τὴν ὤθησι. Καὶ τὰ πάντα, ὅλα τὰ ἀνθρώ- 
πινα, πορεύονται σπρωγµένα ἀπ᾿ αὐτήν. Κάποτε, ἡ ἀρχιχὴ 
ὁρμὴ ἐξαντλεῖται. Ἡ “Ἱστορία χρειάζεται καινούργια ὤθησι. 
Τότε, σηµαίνει ἡ ὥρα μιᾶς νέας ἐποχῆς καθολικῆς ἄμφισθη- 
τήσεως. Αὐτὴ εἶναι τὸ τέλος τῶν αἰώνων τῆς ἀποχρυσταλ- 
λώσεως. Καὶ ταυτόχρονα, εἶναι ἡ ἀρχὴ μιᾶς νέας «ἀξονικῆς 
ἐποχῆς». 
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2. ΟΙ «ΑΞΟΝΙΚΕΣ) ΕΠΟΧΕΣ 


Μιὰ τέτοια «ἀξονικὴ ἐποχὴ» ἦταν, κατὰ τὸν Ἱ. Γιά- 
σπερς, ἡ περίοδος ἀπὸ τὸ 800 ἕως τὸ 200 π.Χ., ἐγὼ θά ἔ- 
λεγα ὣς τὴν Γέννησι τοῦ Χριστοῦ. Στὴν περίοδο ἐκείνη ἕ- 
χουμε τὸν Κομφούκιο στὴν Κίνα, τὴν Βούδδα στὴν Ἴνδία, 
τὸν Ζωροάστρη στὴν Περσία, τοὺς Ἡροφῆτες στὴν Παλαι- 
στίνη, τοὺς Φιλοσόφους στὴν Ἑλλάδα. Τὴν ἐποχὴ ἐκείνη 
θγαΐνει ὁ ἄνθρωπος ἀπὸ τὴν εἰδωλολατρία καὶ προχωρεῖ 
στὶς μονοθεϊστικὲς θρησκεῖες. Τότε ἀνακαλύπτονται καὶ δη- 
μιουργοῦνται ἡ Πολιτική, ἡ Φιλοσοφία, ἡ Τέχνη, ἡ Ἔπι- 
στήµη, ἡ Λογική. Καὶ σὰν ἐπιστέγασμα ἔρχεται ὁ ᾿Ἠθικὸς 
Νόμος, ὁ ἐξανθρωπισμὸς τοῦ ἀνθρώπου μὲ τὸ χήρυγµα τοῦ 
Ναζωραίου. Δηλαδή, ἀπὸ τότε καὶ πέρα στοὺς τόσους αἰῶ- 
γες ποὺ πέρασαν δὲν ἔχουμε δημιουργήσει τίποτε τὸ ποιοτι- 
κὰ καινούργιο. Έχουμε προσθέσει ἁπλῶς ποσοτιχὰ στοι- 
χεῖα στὴν ἐξέλιξι. ᾽Αλλὰ χινηθήκαµε χαὶ ἐξακολουθοῦμε νὰ 
χινούμεθα χατὰ μέγα µέρος, σύµφωνα μὲ τὶς µεγάλες χατη- 
γορίες τοῦ πολιτισμοῦ, ποὺ δημιουργήθηκαν σ᾿ ἐκείνη τὴν 
περίοδο. 

Τότε δημιουργήθηκαν ὅλα τὰ πολιτεύµατα: Δημοχρα- 
τία, Τυραννία, ᾿Ολιγαρχία κλπ. Τότε δημιουργήθηκαν ὅλες 
οἱ φιλοσοφικὲς σχολές: Ἰδεαλισμός, Ὑλισμὸς κλπ. Τότε δη- 
µιουργήθηκαν οἱ θεμελιώδεις σχολὲς τῆς Τέχνης. Τότε δη- 
µιουργήθηκαν οἱ µεγάλες θρησχεῖες ποὺ ἐξακολουθοῦμε νὰ 
πιστεύουμε χαὶ σήµερα. Δὲν θρήχαµε ἀπὸ τότε κάτι τὸ ᾱ- 
ληθινὰ καινούργιο, κάτι ποὺ νὰ εἶναι ποιοτικὰ ὁλότελα δια- 
φορετικὀ. ᾽᾿Ακόμη καὶ οἱ «ἀναγεννήσεις» δὲν ἦσαν τίποτε ἅλ- 
λο, παρὰ προσπάθειες ἐπανόδου σ᾿ ἐχείνην τὴν λαμπρή, τὴν 
κοσμογονική, τὴν ἐποχὴ τῆς ἀμφισθητήσεως, ποὺ ἔτσι ἆνα- 
δείχθηκε σὲ «ἀξονική». 

Τότε ἡ ἐποχὴ αὐτὴ κράτησε ὀχτὼ αἰῶνες. Σήμερα ὅμως 
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ὃ χρόνος ἔχει συμπυκνωθῆ. "Έχει προσλάθει νέα διάστασι. 
"Ὅλα θαδίζουν τώρα μὲ ἰλιγγιωδῶς γρηγορώτερο ρυθµὀ. αἱ 
ἑπομένως, ἡ νέα ἐποχὴ τῆς ἀμφισθητήσεως ποὺ ἄρχισε ἴσως 
μὲ τὸν Α΄ ἴσως μὲ τὸν Β΄ Παγκόσμιο Πόλεμο (αὐτὸ θὰ τὸ 
καθορίσουν οἱ ἱστορικοὶ τοῦ μέλλοντος) , δὲν θὰ κρατήση ὁ- 
χτὼ αἰῶνες. Θὰ ἔλεγα μάλιστα ὅτι εἶναι πολὺ πιθανὸν νὰ 
μὴ χρατήση, παρὰ μόνον μερικὲς δεκαετίες. 
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3. ΟΙ ΕΠΟΧΕΣ ΑΠΟΚΡΥΣΤΑΛΛΩΣΕΩΣ 


Τί θὰ γίνη µετά; "Όπως ἀναφέραμε, μετὰ ἀπὸ αὐτὲς 
τὶς ἐποχὲς τῆς ἀμφισθητήσεως, ἔρχεται ἡ περίοδος τῆς ᾱ- 
ποκρυσταλλώσεως καὶ τῆς σταθερότητος. Τὴν «ἀξονικὴ ἔπο- 
χἠ» τοῦ 800 π.Χ. µέχρι τὴν Γέννησι τοῦ Ἀριστοῦ, ἠκολού- 
θῃσε περίοδος µακροτάτης σταθερότητος. Ἐἴχαμε τήν«εραχ 
Εοπιαηδ)στὴν Δύσι καὶ τὴν «Κινεζικὴ Βἱρήνη» στὴν "΄Απω 
᾿Ασία, ὅπου εἶχε δημιουργηθῆ μιὰ ἐξ ἴσου µεγάλη μὲ τὴν 
Ῥωμαϊκὴ, Αὐτοκρατορία. Μετὰ εἴχαμε τὸν Μεσαίωνα (ποὺ 
ὑπῆρξε ἐπίσης στὴν "Απω ᾿Ανατολή). Καὶ ἔτσι, γιὰ 9.000 
χρόνια, ἡ ἀνθρωπότης ἔχει «σταματήσεω ὄχι θέθαια μὲ τὴν 
ἔννοια ὅτι ἔπαφε ἡ πρόοδος καὶ ἡ ἐξέλιξις, ἀλλὰ ὅτι χυλᾶ 
στὰ κανάλια, ποὺ τότε εἶχαν χαραχτῆ καὶ θαδίζει στοὺς δρό- 
µους, ποὺ τότε εἶχαν ἀνοίξει. 

Ἔτσι οἱ ἐποχὲς τῶν μεγάλων ἀμφισθητήσεων χαὶ τῶν 
μεγάλων ἀνατροπῶν, ὅτον τὶς ζῆς, σοῦ ἐμφανίζονται σὰν πε- 
ῥρίοδοι παραχκμῆς. Μετὰ ὅμως ὅταν τὶς ἐξετάζουμε ἀπὸ τὴν 
ἱστορικῶς ἀναγκαίαν χρονικὴν ἀπόστασι, ὅπως ἀντικρύζου- 
µε ἐμεῖς σήµερα, ὕστερα ἀπὸ 9.000 χρόνια τὴν ἐποχὴ ἐχεί- 
γη, τότε μᾶς ἀποκαλύπτονται σὰν «ἀξονικὲς ἐποχές». 
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4. Η «ΑΞΟΜΙΚΗ» ΕΠΟΧΗ ΜΑΣ 


Ἐπαναστατικὲς μεταθολὲς ὑπῆρξαν πάµπολες µέσα στὴν 
Ἱστορία. Αλλά, ἡ ζωή, στὴ θάσι της, δὲν ἄλλαξε. Ἡ οὖσία 
τῆς ἀνθρωπίνης ὑπάρξεως ἔμενε ἡ ἴδια. Αὐτὸ συνέθαινε ᾱ- 
χόµη χαὶ μετὰ ἀπὸ τὶς μεγαλύτερες ἐπαναστάσεις. Ἡ ᾿Αμε- 
ρικανιχή, ἡ Γαλλική, ἡ Ῥωσική, ἡ Κινεζικὴ Ἐπανάστασις, 
µετέθαλαν νομιχὲς χαταστάσεις, ἀνακατένειμον τὴν ἰσχὺ ἢ 
τὸν πλοῦτο, ἄλλαξαν τὴν κοινωνιχὴ ἢ οἰκονομιχὴ διάρθρωσι, 
διεμόρφωσαν νἐες ἰθύνουσες ὁμάδες. "Όμως, ἡ ἀνθρώπινη 
ὕπαρξις, ἀτομικὴ ἢ συλλογική, στὴν οὐσία της, ἔμεινε ἡ ἵ- 
δια. ὍὉ κομμουνισμὸς ἐπεχείρησε νὰ τὴν µεταδάλη, ἀλλὰ 
ἀπέτυχε. Ὁ ἄνθρωπος τῆς χομμουνιστικῆς κοινωνίας ἔξαχο- 
λουθεῖ, σὲ πεῖσμα τῶν μαρξιστικῶν θεωριῶν καὶ τῶν χομµµα- 
τικῶν προσπαθειῶ», νὰ µένη γεμᾶτος «μιχροαστικὰ ὑπολείμ- 
µατα». Ῥέπει πρὸς τὴν ἰδιωτικὴ ζωή, ἀγαπᾶ τὴν οἰχογέ- 
γείᾶ, παντρεύεται μὲ Υόµιµο γάμο, νοσταλγεῖ τὴν ἴδιοκτη- 
σία, κινεῖται ἀπὸ συμφέρον ἢ φιλοδοξία, νοιώθει πατριωτι- 
σµὀό, πιστεύει στὸ Θεό. 

Ῥώρα, γιὰ πρώτη φορά, ἡ ἀλλαγὴ ποὺ συντελεῖται μὲ 
τόσο ραγδαίους ρυθμούς, δείχνει σὰν νὰ ἀφορᾶ στὴν ἴδια 
τὴν ἀνθρώπινη οὐσία. Ἡ Χρίσις θρίσκεται πρωτίστως στὸ 
ἠθικό, ψυχικὸ καὶ πνευματικὸ πεδίο. Μοιάζει σὰν συλλογι- 
κἡ Χρίσις συνειδήσεως τῆς ἀνθρωπότητος. Μαἱ οἱ ζυμώσεις 
ποὺ συντελοῦνται δὲν ἐγκυμονοῦν ἁπλῶς µίαν ἀνακατανομὴ 
τῆς δυνάµεως ἢ τοῦ πλούτου, ἀλλὰ σφυρηλατοῦν νέες φυχι- 
χές, πνευματικές, ἠθικὲς χαὶ πολιτιστιχὲς ποιότητες. 

Σήµερα, μποροῦμε νὰ ὑποθέσουμε ὅτι ζοῦμε ἀκριθῶς σὲ 
μιὰ τέτοιαν ἐποχή. Μὲ τὴν πυρηνικὴ ἐνέργεια, μὲ τὴν µετα- 
θιομηχανικἡ κοινωνία, μὲ τὴν ἐξόρμησι τοῦ ἀγθρώπου στὸ 
Διάστημα, αὐτὸ τὸ πέρασμα στὴν ἐξωγήινη φάσι τῆς ἵστο- 
ῥρίας µας, ἡ ἀνθρωπότης γιὰ πρώτη φορά, ὕστερα ἀπὸ 2.000 
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χρόνια, δημιουργεῖ καινούργιες ποιοτικἁ διαφορετικὲς χα- 
ταστάσεις, ἐνῶ μέχρι τώρα συσσώρευε ποσοτικὲς µόνον µε- 
ταθολές. 

Ἔγχουμε λοιπὸν ξανὰ μιὰ ἐποχὴ γενικῆς ἀμφισθητήσε- 
ως, ἡ ὁποία θέδαια σ᾿ ἐμᾶς ἐμφανίζεται σὰν ἐποχὴ Χρίσεως 
χαὶ παραχμῆς. Καὶ. εἶναι πραγµατικἡ ἐποχὴ κρίσεως, ἀλλὰ 
ὄχι καὶ παρακµῆς. Ἡ κχρίσις τοῦ χαιροῦ µας εἶναι Χρίσις ᾱ- 
ναπτύξεως, ἀναπροσαρμογῆς, ἀνανεώσεως. Ἡ χρίσις τῆς δυ- 
τικῆς κοινωνίας δὲν εἶναι ρόγχος θανάτου. Εἶναι ὠδῖνες νέου 
μεγάλου τοχετοῦ τῆς “Ἱστορίας. 

Αὐτὴ τὴν ἐποχὴ τῆς καθολικῆς ἀμφισθητήσεως πιστεύω 
πὼς θὰ τὴν ἀχολουθήση μιὰ χαθολικἡ ἀποκρυστάλλωσις. 

Ὕστερα ἀπὸ 20, 90 ἢ 60 χρόνια ἀμφισθητήσεως, ἔσω- 
τερικῆς διαπάλης, Χρίσεως χαὶ «θρασμοῦ» θὰ διαμορφώσου- 
µε νέες καταστάσεις, καινούργιες «κατηγορίες», πνευματικὲς 
καὶ ὑλικές. ᾽᾿Απὸ ἐχεῖ καὶ πέρα, ἡ ἀνθρωπότης θὰ καινηθῆ, 
γιὰ ἕνα µεγάλο χρονικὸ διάστηµα µέσα σ᾿ αὐτὲς τὶς νέες 
κατηγορίες καὶ σ᾿ αὐτὲς τὶς καινούργιες καταστάσεις, ἆχο- 
λουθῶντας τὶς νέες ροπὲς καὶ θαδίζοντας στοὺς καινούργιους 
δρόμους, ποὺ ἡ ἐποχή µας θὰ ἔχη χαράξει. 

ὍὉ ᾖΖμπίγκνιεφ Μπρζεζίνσκυ, ἀγγέλλοντας τὴν ἔλευ- 
σι μιᾶς νέας ἐποχῆς, ποὺ τὴν θαπτίζει «τεχνοτροπικὴ» για- 
τὶ διαμορφώνεται ὄχι ἀπὸ τὴν παραδοσιαχἡ θιομηχανικἡ 
διαδικασία, ἀλλὰ ἀπὸ τὴν τεχνολογία καὶ τὴν ἠλεκτρονική, 
γράψει: 

:. «Οἱ μελέτες ποὺ γίνονται τὴν στιγμὴ αὐτή, μᾶς ἐπιτρέ- 
πουν νὰ εἰκάσωμεν πὼς οἱ ἄνθρωποι στὶς ἀνεπτυγμένες χῶ- 
ρες θὰ ὑποστοῦν κατὰ τὶς ἑπόμενες Ιθετίες μιὰ μεταλλαγὴ 
τόσο ριζική, ὅσο ἐκείνη ποὺ ὑπέστησαν κατὰ τὴν διάρχεια 
ὁλόκληρης τῆς σιγανῆς διαδικασίας τῆς ἐξελίξεώς τους ἀπὸ 
τὴν κατάστασι τοῦ ζώου ὣς τὴν χατάστασι τοῦ ἀνθρώπου. 
Μὲ τὴν διαφορὰ ὅτι ἡ διαδικασία αὐτὴ θὰ προθληθῆ τώρα 
σὲ µεγέθυνσι πάνω στὴν ὀθόνη τοῦ χρόνου - καὶ ὁ ἐξ αἰτίας 


186 


της Χλονισμὸς θὰ εἶναι χατὰ πᾶσαν πιθανότητα θαθύτατος». 
Ποῦ στηρίζεται αὐτὴ ἡ προοπτικἠ; Ὁ Μπρζίνσκυ καὶ 

ἄλλοι µμελλοντολόγοι, μᾶς δίνουν πολλὰ στοιχεῖα. ᾿Αναφέρο- 

µε μερικά: 

-- Ὅ µέσος ὄρος τῆς ἀνθρώπινης ζωῆς θὰ διπλασιασθῆ. 

---Θὰ προσδιορίζεται κατὰ θούλησιν τὸ φῦλον τῶν παι- 
διῶν. 

--- θὰ παράγωνται «τεχνητὰ» ἄνθρωποι. 

-- Ὅ ἀνθρώπινος ἐγχέφαλος θὰ αὐξήση τὶς ἱκανότητές του. 

-- Ὁ ἄνθρωπος θὰ θελτιώνη κατὰ θούλησιν τὸν θαθμὸ καὶ 
τὸ εἶδος τῆς νοημοσύνης του. 

---Ἡ ἐργασία θὰ µειωθῆ στὸ ἐλάχιστο. 

--Ὅ ἐλεύθερος χρόνος θὰ διευρυνθῆ. 

-- Ὁ καθένας πατῶντας τὸ χουμπὶ ἑνὸς ἠλεκτρονικοῦ ἐγ- 
κεφάλου θὰ ἔχη ὅποια γνώση ἢ πληροφορία ἐπιθυμεῖ. 
-- Ὅλοι σχεδὸν θὰ ζοῦν σὲ πὀλεις. Ἡ ἐξοχὴ θὰ χαταργη- 
θῇ. Τὸ χωριὸ θὰ ἐχλείψη. Ἡ συνάντησις μὲ τὴν φύσι 

θὰ εἶναι ἀντιμετώπισις τοῦ ᾽Αγνώστου. 

--- Ἐργοδότες καὶ ἐργαζόμενοι θὰ συνδέωνται τηλεοπτικῶς. 

---Θὰ μπορεῖ καγνεὶς νὰ ζῆ στὴ μιὰ ἄκρη τῆς χώρας καὶ νὰ᾽ 
ἐργάζεται στὴν ἄλλη. 

---Οἱ ἄνθρωποι θὰ θρίσχωνται σὲ ἀἁδιάκοπη ὁπτιχοακουστι- 
κ ἐπαφή. 

-- Ὅ αὐτοματισμὸς καὶ Ἡ Κυθερνητικἡ θὰ ἐκτοπίσουν τὴν 
ἀνθρώπινη ἐργασία σὲ ἕνα ἐλάχιστο ὅριο καὶ θὰ µετα- 
θάλλουν τὴν φύσι της. 

-- Ἡ παιδεία θὰ εἶναι προσιτὴ σὲ ὅλους χαὶ θὰ παρέχη ἀνώ- 
τερη µόρφωσι σὲ χάθε ἱκανὸ μὲ τὴν ἀφομοίωσί της. 
---Ἠϊδικότητες τῶν ἐργατῶν καὶ ὑπαλλήλων θὰ ἀπαρχαιώ- 

γωνται συγεχῶς. | 

--Μᾶζες τεράστιες θὰ πρέπει νὰ διδαχθοῦν νέα ἐπαγγέλ- 
ματα. 

--- Ἑκατομμύρια ἐργαζόμενοι θὰ εὐημεροῦν ἀλλὰ δὲν θὰ 
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ξέρουν πῶς νὰ περάσουν τὴν ὥρα τους. 

-- Ἡ δηµόσιες ὑποθέσεις Ὑίνονται δλοένα καὶ πιὸ περἰ- 
πλοχες. 

-- Ἡ λῆψις ἀποφάσεων σχετικὰ μ᾿ αὐτὲς ἀπαιτεῖ ὅλο καὶ 
περισσότερες προὐποθέσεις. 

--Ἡ συμμετοχὴ τοῦ µέσου πολίτου καθίσταται προθληµα- 
τιχή. 

---Οἱ ἐθνικὲς ὑποθέσεις περιορίζονται. Οἱ παγκόσμιες αὖ- 
ξάνουν. Τὸ ἴδιο καὶ τὸ ἐνδιαφέρον γι αὐτές. 

--- Ἡ τηλεόρασις καὶ ἄλλοι λόγοι, ἀντικαθιστοῦν σὲ συνε- 
χῶς µεγαλύτερη Χλίμακα τὸν Λόγο, ἀπὸ τὴν Εϊκόνα, 

--Διαμορφώνεται ἐνιαῖος ὑπερεθνικὸς τρόπος ζωῆς καὶ 
συμπεριφορᾶς. 

-- Τὸ κεφάλαιο ὁλοένα ἀποχεντρώνεται, διασπειρόνενον 
σὲ μᾶζες χεφαλαιούχων. 

-- Ἡ ἰδιοκτησία χάνει διαρχῶς τὴν παλαιὰν µορφήν της. 
᾿Απὸ ἄμεση, κτηματική, ἀπεριόριστη Ὑίνεται ἔμμεση, 
μετοχική, ἐλεγχομένη. 

Τὰ στοιχεῖα ποὺ παραθέσαµε εἶναι ἐλάχιστα. ᾿Αρκοῦν 
ὅμως γιὰ νὰ δείξουν πὀσο θαθειὲς εἶναι οἵ μεταθολὲς ποὺ 
συντελοῦνται σήµερα στοὺς κόλπους τῶν προηγμένων χοι- 
γωνιῶν καὶ πόσο θαθιὰ προχωροῦν, ἐγγίζοντας τὴν ἴδια τὴν 
οὐσία τῆς ὑπάρξεως τοῦ ἀνθρώπου καὶ ὄχι µόνον τὶς ἔξω- 
τερικές της μορφὲς ὅπως ἄλλοτε. Τὸ πρόθληµα γιὰ τὶς ἄνε- 
πτυγµένες κχοινωνίες, δὲν εἶναι πλέον ἡ ἐξασφάλισις ἔργα- 
σίας, στοιχειώδους παιδείας, λογικῆς ἁμοιθῆς, ἵκανοποιητι- 
κῆς στέγης ἢ ὑγειονομικῆς ἐξυπηρετήσεως στὰ µέλη της. 

Ἐΐναι προθλήματα νέου τύπου, ὅπως: 

-- Τί θὰ γίνη ὁ πλεονάζων χρόνος. 

--- Πῶς θὰ ἀναπληρωθῆ ἡ ἔλλειψις σκοποῦ. 

-Τἰ θὰ σώση τὴν ψυχικὴ ὑγεία τῶν μαζῶν. 

-- Πῶς θὰ συμφιλιωθοῦν οἱ γενεές. 

---Τἰ θὰ γεφυρώση τὸ χάσμα τῆς αὐξανομένης διαφορο- 
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ποιήσεως μεταξὺ τῶν ἁτόμων. 
--Πῶς θὰ διασωθῆ ἡ οἰκογένεια. 
---Πῶς θὰ ἀποφευχθῆ ὃὁ ἐχφυλισμός. 
--- Πῶς θὰ ξαναθρεθῆ ἡ Πίστις. 

Δηλαδὴ τὰ προθλήματα τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας 
ἔπαυσαν νὰ εἶναι οἰκονομικὰ ἢ τεχνικά. Έγιναν χυριολε- 
κτικὰ «ἀνθρώπινα». Καὶ ἡ ἐπίλυσις αὐτῶν τῶν προθληµά- 
των, εἶναι αὐτονόητο ὅτι θὰ εἰσαγάγη τὸν ἄνθρωπον ἀληθι- 
γὰ εἰς νέαν ἐποχή. 


5. ΠΡΟΣ ΤΗΝ ΟΥΤΟΠΙΑ 


««Ίίχως τοὺς οὐτοπιστὲς τῶν παλιῶν και- 
ρῶν, οἳ ἄνθρωποι θὰ ἑξοῦσαν ἀκόμη µέσα 
στὶς σπηλιές, γυμνοὶ καὶ ἄθλιοι. Οὐτοπία 
εἶναι ἡ ἀρχὴ κάθε προόδου καὶ ἐκφράζει 
τὴν προσπάθεια γιὰ ἕνα καλύτερο κόσµο». 

3. Φρὰνς 


Πραγματικὰ γιὰ πρώτη φορὰ ὑπάρχει μπροστά µας ἡ 
. ρεαλιστικὴ δυνατότης νὰ περάσωµε στὴν οὐτοπία. 

Γιὰ πρώτη φορὰ ὁ ἄνθρωπος ἔχει στὰ χέρια του ὅλα τὰ 
µέσα, γιὰ νὰ πραγματώση τὰ πιὸ τρελά του ὄνειρα. 

Ἐἶναι ἡ πρώτη φορὰ µέσα στὴν “Ἱστορία, ποὺ ὃ ἄνθρω- 
πος ---μιλοῦμε γιὰ τὸν κάτοικο τῶν προηγμένων χωρῶν, 
ὅπου ὑπάρχει ἡ χαταναλωτικὴ κοινωνία--- κατέκτησε τὴν 
ἀφθονία ὑλικῶν καὶ πνευματικῶν ἀγαθῶν. 

Εἶγαι ἡ πρώτη φορὰ ποὺ ὄχι μεμονωμένα ἄτομα ἢ περιω- 
ῥισµένα στρώματα, ἀλλὰ ὁλόκληρη ἡ κοινωνία μπορεῖ νὰ 
ἀπολαμθάνη ὅλες τὶς ἀνέσεις, ποὺ ἁπαλλάσσουν τὸν ἄνθρω- 
πο ἀπὸ τὸν χόπο, τὸν κχαταναγκασμµὀ, τὴν ἀνασφάλεια. 

Γιὰ πρώτη φορὰ ἐπίσης κατακτήσαµε τὴν δυνατότητα 
τῆς παροχῆς Παιδείας σὲ ὅλους. Δὲν ὑπάρχει πιὰ ἄνθρω- 
πος (µέλος τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας) , ποὺ νὰ μὴν µπο- 
ρῇ νὰ µορφωθῆ, ἂν ἔχη τὶς ὑποκειμενικὲς ἱκανότητες ποὺ 
χρειάζονται γι αὐτὸ τὸν σκοπὀ. 

Ἐναι ἀκόμη ἡ πρώτη φορά, ποὺ ὃ ἄνθρωπος ἔχει στὴν 
διάθεσἰ του τόσον ἐλεύθερο χρόνο. Ποτὲ ἄλλοτε ὁ ἄνθρωπος 
δὲν δούλευε τόσο λίγο. Ποτὲ δὲν ἦταν χρονικἁ τόσο ἐλεύθε- 
ρος, ὅσον εἶναι σήµερα ὃ κάτοικος τῶν χωρῶν τῆς κατανα- 
λωτικῆς κοινωνίας. 

ἝἛνα ἄλλο χαρακτηριστικὸ τῆς ἐποχῆς µας εἶναι ἡ ᾱ- 
παλλαγἢ τοῦ ἀνθρώπου ἀπὸ τὴν δουλεία τῆς χειρωνο”’τικῆς 
ἐργασίας. 
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Γιὰ πρώτη φορὰ ὑπάρχει ἕνα τόσο µεγάλο, εὐρὺ καὶ 
ἰσχυρὸ στρῶμα διανοουμένων, ἐπιστημόνων καὶ τεχνοχρα- 
τῶν, ποὺ ἡ δύναµις καὶ ὁ ρόλος τους ὅλο μεγαλώνει. 

Παράλληλα, ἡ ἐξουσία ἀποχτᾶ ὁλοένα συμθολικώτερες 
μορφὲς καὶ ὁ παλαιοῦ τύπου πολιτικὸς παραμµερίἰζεται συνε- 
χῶς πρὸς ὄφελος τοῦ συγχρόνου τεχνοκράτου (μὲ τὴν εὖ- 
ρεῖα ἔννοια αὐτοῦ τοῦ ὅρου). Ἔτσι, γιὰ πρώτη φορὰ τὸ µέ- 
Ύα οὐτοπιχὸ ὄνειρο τοῦ «μαρασμοῦ τοῦ κράτους» ποὺ ἕθρε- 
ψε ἀνατρεπτιχές, ἀναρχιχὲς πρωτοχομμουνιστικὲς χαὶ ἄλλες 
κινήσεις ὑπὲρ τῆς πανελευθερίἰας τοῦ ἀτόμου μοιάζει νὰ 
γίνεται πραγματώσιµο. Πράγματι σήµερα μὲ τοὺς λεχκτρο- 
νικοὺς ὑπολογιστάς, μὲ τὰ σύγχρονα µέσα ἐπικοινωνίας, μὲ 
τὴν ὕπαρξι τόσον μεγάλου στρώματος τεχνοκρατῶν, διανοου- 
µένων καὶ ἐπιστημόνων, μὲ τὴν ἄνοδο τοῦ θιοτικοῦ καὶ πο- 
λιτιστικοῦ ἐπιπέδου τῶν μαζῶν, εἶναι πιὰ δυνατὴ ἡ ὁλοένα 
καὶ σὲ µεγαλύτερο θαθμὸ ἀποκέντρωσις τῆς ἐξουσίας, ποὺ 
ἤδη πραγματοποιεῖται στὴν Δυτ. Γερμανία (Ὅμοσπονδο- 
ποίησις), στὴν Ιταλία καὶ στὶς Ἠνωμένες Πολιτεῖες τῆς 
᾽Αμερικῆς. Καὶ ἐπίσης γιὰ πρώτη φορὰ ἡ κεντρικὴ πολιτι- 
κἡ ἐξουσία ἀποκτᾶ ὁλοένα καὶ πιὸ τεχνοκρατικἡ µορφή. Τὸ 
κράτος Ὑίνεται περισσότερο ἕνα ὄργανο παροχῆς κοινωνι- 
κῶν ὑπηρεσιῶν καὶ οἰκονομικῶν πληροφοριῶν, ἕνας διαχει- - 
ριστὴς δηµοσίων ὀργανισμῶν καὶ λιγώτερο ἕνα ὄργανο ᾱ- 
σχήσεως πολιτικῶν ἁρμοδιοτήτων. 

Ακόμη εἶναι ἡ πρώτη φορὰ ποὺ ἐλευθερία (ἀτομικὴ καὶ 
συλλογικὴ) σὲ ὅλες της τὶς μορφὲς (οἰκονομική, κοινωνική, 
πνευματικὴἡ καὶ πολιτικὴ) εἶναι τόσο ἐκτεταμένη καὶ ἄφο- 
ρᾶ τόσο πολλοὺς ἀνθρώπους. Σ΄ αὐτὰ πρέπει νὰ προσθέσουμε 
καὶ ἕνα σημαντικὸ εἰρηνιστικὸ κίνημα, µία γενικἡ ἔπιθυ- 
µία καὶ ὁμοφωνία γιὰ τὴν εἰρήνη. 

"Ὅλα αὐτά, εἶναι κύτταρα γιὰ τὴν ἀνάπτυξι μιᾶς νέας 
κοινωνίας. Βέδαια ὅπως ἐμφανίζονται σήµερα ἡ ἀφθονία καὶ 
ὁ ἐλεύθερος Χρόνος, τὸ ἰσχυρὸ στρῶμα τῶν διανοουμένων 
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καὶ ὁ φιλειρηνισµός, ἡ ἀποδυνάμωσις τῆς χεντρικῆς πολιτι- 
κῆς ἐξουσίας, παρουσιάζουν πολλὲς ἀρνητικὲς πλευρὲς καὶ 
δημιουργοῦν πολλὰ προθλήµατα. "Ὄμως, ἂν δὲν σταθοῦμε 
µόνο στὶς ἀρνητικὲς πλευρὲς ἀλλὰ κοιτάξουμε στὸ θάθος 
τῶν φαινομένων, τὀτε θὰ ἀντιληφθοῦμε ὅτι ὅλα αὐτὰ τὰ 
στοιχεῖα εἶναι ἴσως τὰ πρῶτα θλαστάρια μιᾶς κοινωνίας, 
ποὺ θὰ ὑλοποιῆ τὰ πιὸ ὡραῖα καὶ τρελὰ ὄνειρα τῆς ἆνθρω- 
πότητος. Φυσικὰ τίποτε ποτὲ δὲν εἶναι θέθαιο στὴν ἱστορία. 
Κανεὶς δὲν μπορεῖ νὰ προεξοφλήση τὸ µέλλον. Τὸ αὔριο 
δὲν προδεσμεύεται καὶ συνεπῶς δὲν προφητεύεται. Είναι τό- 
σο πολλοὶ οἱ παράγοντες ποὺ καθορίζουν αὐτὸ ποὺ θὰ συµ- 
θῆ, ὥστε κανεὶς δὲν μπορεῖ νὰ τοὺς χαταµετρήση ἔπακρι- 
θῶς καὶ νὰ προεξοφλήση τὴν ἐπίδρασί τους. Εἶναι τόσο 
πολλὰ τὰ αἴτια ποὺ καθορίζουν τὰ κοινωνικὰ φαινόμενα, 
ὥστε νὰ εἶναι ἀδύνατον καὶ μὲ τὰ πιὸ τέλεια ἠλεκτρονιχὰ 
μηχανήματα νὰ διαπιστώσωµε τὴν συνισταμένη τῶν ἄναρι- 
θµήτων τάσεων, ποὺ προχαλοῦνται. 

Γι) αὐτὸ δὲν μποροῦμε σὲ χαμµία περίπτωσι νὰ προεξο- 
φλοῦμε τὴν ἀσφαλῆ πραγµάτωσι τῆς οὐτοπίας. "Όμως τὸ 
γεγονὸς παραμένει ὅτι εἶναι ἡ πρώτη φορὰ µέσα στὴν ἴστο- 
ρία, ποὺ ὁ ἄνθρωπος ἔχει τὴν δυνατότητα νὰ πραγµατο- 
ποιήση τὶς οὐτοπικές του συλλήψεις. 

᾽Αλλὰ τὰ ἐμπόδια εἶναι πολλὰ καὶ πρὸ πάντων, ὑπάρ- 
χουν µία Μεγάλη ᾽Αντίδρασις καὶ ἕνα Μεγάλο Ἡρόθλημα. 
ὍὉ κχομμουνισμὸς ἀποτελεῖ τὴν Μεγάλη ᾽Αντίδρασι σ᾿ αὐτὴν 
τὴν προσπάθεια. Ἡ παρουσία του καὶ μόνη παίζει ρόλο ᾱρ- 
γητικὸ τροφοδοτῶντας ὑποφίες καὶ ἐπιθάλλοντας πολλα- 
πλές, ἀναγκαῖες δουλεῖες ἀμύνης καὶ ἐπαγρυπνήσεως. Οἱ 
στρατιές του ἔχουν ἀναλάθει τὴν ἀποστολὴ ποὺ ἐξεπλήρωναν 
ἄλλοτε οἱ στρατιὲς τῆς “Ἱερᾶς Συμμαχίας, καταπνἰγοντας 
παντοῦ στὸν χῶρο ὅπου μποροῦν νὰ δράσουν τὶς ἀπόπειρες 
γιὰ τὴν γέννησι τοῦ χαινούρχιου. 

ὍὉ Τρίτος κόσμος μὲ τὴν καθυστέρησί του, τὴν ὁποία 
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ἀπεδείχθη ἀγίκανος νὰ ξεπεράση, ἀποτελεῖ τὸ Μεγάλο Πρό: 
θληµα. 

Ἡ Μεγάλη ᾽Αντίδρασις τοῦ κομμουνισμοῦ καὶ τὸ Μεγά- 
λο Ἡρόθλημα τοῦ Τρίτου κόσμου, σὲ συνδυασμὸ καὶ μὲ τὰ 
ἀρνητικὰ στοιχεῖα τῆς ἴδιας τῆς τεχνοκρατικῆς ἐξελίξεως 
καὶ τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας, εἶναι παράγοντες δυσµε- 
γεῖς, ποὺ ἀντιπαλεύουν πρὸς τὰ εὐμενῆ στοιχεῖα ποὺ προα- 
γαφέραµε καὶ ποὺ δυσχεραίνουν τὴν πορεία πρὸς τὴν πρα- 
γµάτωσιν τῆς Οὐτοπίας. 

Οἱ Ἠνωμένες Πολιτεῖες τῆς ᾽Αμεριχῆς θρίσκονται κατὰ 
πᾶσαν πιθανότητα στὸν πρὀλογο μιᾶς νέας κοινωνίας ποὺ θὰ 
μπορούσαμε νὰ τὴν ἀποχαλέσουμε μεταθιομηχανικἡὴ ἢ µετα- 
καταναλωτική. Αὐτὴ ἡ κοινωνία θὰ συγδυάζη τὴν εὐημερία 
μὲ τὸν πραγματικὸ πολιτισμό! τὴν τεχνικἡ μὲ τὴν πνευµα- 
τικὴν ἐξέλιξι τὴν παροχἠν ἐλευθέρου χρόνου μὲ τὴν παρο- 
χ καὶ δυνατοτήτων γιὰ τὴν σωστὴ χρησιμοποίησί του) τὴν 
ἁπαλλαγὴ ἀπὸ τὴν δουλεία τῆς χειρωνακτικῆς ἐργασίας μὲ 
τὴν ἄνοδο τοῦ πολιτιστικοῦ ἐπιπέδου τὴν ὕπαρξι ἑνὸς ἴσχυ- 
ροῦ στρώματος διανοουμένων, ἐπιστημόνων καὶ τεχνοκρα- 
τῶν μὲ τὴν ὀρθὴ τοποθέτησι καὶ τὴν σωστὴ θέσι αὐτοῦ τοῦ 
στρώματος µέσα στὴν κοινωνία καὶ μὲ τὴν σωστὴ ἀξιοποίη- 
σἱ του τὸν «μαρασμὸ» τῆς χεντριχῆς Χρατικῆς ἰσχύος μὲ 
τὴν ὀρθὴ ἀποχέντρωσι τὴν ἐπιθυμία γιὰ εἰρήνη μὲ τὴν ᾱ- 
γαγκαία ἐπαγρύπνησι' τὸ ἄτομο μὲ τὸ σύνολο' τὴν εὐημερία 
μὲ τὴν ἐλευθερία. 

Τὸ γεγονὸς ἀκριθῶς ὅτι θρίσκεται, ἡ ἀμεριχανικὴ κχοι- 
γωνία, στὸ πρῶτο στάδιο αὐτῆς τῆς νέας ἐποχῆς ἐξηγεῖ καὶ 
τὴν κρίσι της. Τὰ ἀρνητιχὰ φαινόμενα, ποὺ µαστίζουν αὖ- 
τὴν τὴν κοινωνία, πιστεύω πὼς δὲν εἶναι τίποτα ἄλλο παρὰ 
οἱ σπασμοὶ τοῦ τοκετοῦ τῆς νέας ἐποχῆς. 

᾽Αλλὰ καὶ οἱ κοινωνίες τῆς Δ. Βὐρώπης, ἐνῶ δὲν θρί- 
σχονται ἀκόμη στὸν πρόλογο τῆς νέας κοινωνίας, θρίσχου- 
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ται πάντως στὸν ἐπίλογο τῆς παλαιᾶς. Καὶ αὐτὸ ἐξηγεῖ καὶ 
τὴν δική τους χρίσι. 

Στὴν ᾽Αμερικὴ λοιπὸν καὶ στὴν Δ. Εὐρώπη, δηλαδὴ 
στὶς προηγμένες χῶρες, ἡ Χρίσις εἶναι ἐχδήλωσις τοῦ θα- 
γάτου τῆς παλαιᾶς ἢ τῆς ἀνατολῆς τῆς νέας χοινωνίας. 

ὍὉ κομμουνιστικὸς χόσµος ἀντίθετα, θρίσχεται ἀκόμη 
στὴν παλαιὰ ἐποχή. Δὲν ἔχει μπῆ στὴν περίοδο τῆς χατα- 
γαλωτικῆς κοινωνίας. 

Ἡ κρίσις του εἶναι λοιπὸν ἄλλου τύπου καὶ ἡ ἀντίθεσίς 
του πρὸς τὶς προηγμένες Δυτιχὲς χῶρες εἶναι ἀντίθεσις τῆς 
ἀντιδράσεως πρὸς τὴν πρὀοδο. 

"Ὅσο γιὰ τὸν Τρίτο κόσμο, αὐτὸς θρίσκεται ἀχόμη πιὸ 
πίσω στὴν προθιομηχανικἡ Ἀκοινωνία. Μὲ ἄλλους λόγους 
αὐτὴ τὴν στιγµή, στὸν πλανήτη µας συνυπάρχουν τρεῖς ἢ 
τέσσερις διαφορετικὲς ἱστορικὲς ἐποχές. Αὐτὴ ἡ συγύπαρξις 
δὲν συνιστᾶ καινούργιο φαινόμενο. Πάντοτε στὴν ἵἱστορία, 
ἡ ἀνθρωπότης ζοῦσε ταυτοχρόνως μὲ διαφορετικὰ τμήματά 
της, σὲ διαφορετικὲς ἐποχές, σὲ διαφορετικἁ στάδια οἴκονο- 
μικοτεχνικῆς καὶ Ἀκοινωνικοπολιτικῆς ἐξελίξεως. "Όμως, 
ἄλλοτε, αὐτὸ τὸ φαινόμενο τῆς ἀνισομέτρου ἀναπτύξεως τῶν 
διαφόρων ἀνθρωπίνων κοινωνιῶν, δὲν προχκαλοῦσε τόσο 
ἄμεσα, τὀσο πολλὰ καὶ τόσον ὀξύτατα προθλήµατα, γιατὶ 
κάθε κοινωνία ἢ κάθε περιοχή, ζοῦσε περίπου κλεισμένη 
στὸν ἑαυτό της. Τώρα, ὁλόχληβος ὃ πλανήτης ἀποτελεῖ µία 
ἐνιαία ἀγορὰ ἀγαθῶν ὑπηρεσιῶν, ἰδεῶν καὶ πληροφοριῶν 
μὲ κοινὲς τύχες, κοινὰ ἐνδιαφέροντα χαὶ χοινὰ πεπρωµένα. 
Ἡ ἀνθρωπότης, ἀποτελεῖ πιὰ μιὰ ἐγιαία ὀντότητα. Καὶ αὖ- 
τὴ ἡ ὀντότης εἶναι τρομερὰ ἄνισα ἀνεπτυγμένη στὰ διάφο- 
ρα ἀλληλοεξαρτώμενα τμήματά της. Ἡ ἀνισότης στὴν ἀγά- 
πτυξι διαφορετικῶν ὄντων, δὲν προκαλεῖ τὰ ἴδια προθλήµα- 
τατα μὲ τὴν ἀγισόμετρη ἀνάπτυξι τῶν διαφόρων ὀργάνων 
τοῦ ἰδίου ὄντος. Αὐτὴ εἶναι ἡ διαφορὰ καὶ ἐκεῖ ἔγκειται 
ἕνα ἀπὸ τὰ μέγιστα προθλήµατα τῆς ἐποχῆς µας. Ἡ ᾿Αμε- 
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ρικὴ μπαίνει στὸν 91ο αἰῶνα. Ἡ Εὐρώπη θρίσκεται στὸν 
90ό. Ὁ ἀνατολικὸς χὀσμος εἶναι οὐσιαστικὰ στὸν 19ο. Καὶ 
ὁ Τρίτος χόσµος αἰῶνες πιὸ πίσω. Καὶ ὅμως ὅλες αὐτὲς οἱ 
κοινωνίες ἀποτελοῦν πιὰ ἕνα Σνιαῖο καὶ ἁδιαίρετο χόσμο. 

Τί θὰ συμθῆ λοιπὀν; Ἡ ἰδεαλιστικὴ ἀνυπομονησία γιὰ 
τὴν ἄμεση πραγµάτωσι τῆς Οὐτοπίας, ἀνυπομονησία ποὺ 
διακρίνει τὴν νεολαία τῶν προηγμένων χωρῶν, εἶναι δυνα- 
τὸν νὰ ἐπιφέρη τὴν καταστροφή. Εΐναι καὶ αὐτὸ ἕνας κχίν- 
δυνος. 

Ἡ καταστροφἡ μπορεῖ νὰ προέλθη π.χ. ἀπὸ τὴν πρόωρη ἐ- 
πιθολἡ τῶν ὑπερμέτρως εἰρηνιστικῶν τάσεων ἢ καὶ ἀπὸ τὸν - 
Χαιρο μαρασμὸ τοῦ Κράτους. ᾿Αν αὐτὲς οἳ μεταθολὲς γίνουν 
πολὺ γρήγορα, πρὶν δηλαδἡὴ ἐξασφαλιστοῦν οἱ προὺποθέσεις 
ἑνιαίας ἐπιθολῆς των ---σὲ παγχόσµια χλίμακχα--- τὀτε θὰ 
ξανοιχθοῦν ρα στὴν χαταναλωτικὴ κοινωνία δύο δυνα- 
τότητες: 

Ἡ πρώτη εἶναι ἐπικράτησις τοῦ χομμουνισμοῦ ὁ ὁκοῖος 
θὰ ἐπωφεληθῆ ἀπὸ τὸν ὑπέρμετρο καὶ µονομερῆ εἰρηνισμό, 
ποὺ ὁδηγεῖ σὲ µονόπλευρο ἠθικὸ καὶ ὑλικὸ ἄφοπλισμό, ἀπὸ 
τὴν πρόωρη ἐξασθένησι τοῦ κράτους, ἀπὸ τὴν ὑπερθολικὴν 
ἐλευθερία ---ἀσυδοσία--- καὶ ἀπὸ τὴν προώθησι τῶν ἐν ἴδεο- 
λογικῇ καὶ φυχολογικῇ συγχύσει διανοουμένων µέσα στὴν 
πολυαρχιχἡ κοινωνία τῆς Δύσεως, γιὰ νὰ τὴν χαταστρέψη. 
Αὐτὸ θὰ ἐσήμαινε: μιὰ τεράστια ἱστορικὴ παλινδρόµησι, 
μιὰ νέα πτῶσι τῆς ἀνθρωπότητος. 

Ἡ δεύτερη δυνατότης εἶναι ἀπὸ ἀντίδρασι στὸν κίνδυ- 
γο τῆς κομμουνιστικῆς ἐπικρατήσεως νὰ ἐπιθληθοῦν αὐταρ-΄ 
χιχὰ καθεστῶτα. Αὐτὰ θὰ μποροῦν νὰ συνεχίσουν µετρηµέ- 
γα καὶ σὲ συνγδυασμὸ μὲ τὴν ἐπαγρύπνησι τὴν πορεία πρὸς 
τὴν νέα κοινωνία. ᾽᾿Αλλὰ θὰ μποροῦσαν ἐπίσης καὶ νὰ µε- 
τατραποῦν σὲ κατεστηµένα συντηρητικἁ ἢ καὶ ἀντιδραστι- 
κὰ καὶ νὰ σταματήσουν τὴν πορεία. πρὸς τὴν πρόοδο. 

Τί πρέπει νὰ γίνη; Ἡρῶτον, νὰ συνειδητοποιηθῆ ἡ δυ- 


νατότης ποὺ ὑπάρχει νὰ περάσωµε στὴν Οὐτοπία, καὶ δεύ- 
τερον νὰ γίνη ἀντιληπτὸ σὲ ὅλο του τὸ μέγεθος τὸ ἐπιχίν- 
δυνο αὐτῆς τῆς πορείας. 

Ἠρέπει νὰ συνειδητοποιηθῆ ὅτι ἡ µετάθασις πρὸς τὴν 
οὐτοπικὴ κοινωνία πρέπει νὰ εἶναι σχεδιασμένη σὲ ὅλα της 
τὰ σημεῖα καὶ ἰδίως νὰ συνδυάζεται μὲ τὸν ἀγῶνα ἔναν- 
τίον τῆς πενίας τοῦ Τρίτου κόσμου καὶ μὲ τὴν ἐπαγρύπνησι 
ἐναντίον τῆς χομμουνιστικῆς ἀντιδράσεως. 

Τότε, ναί, ἡ Οὐτοπία θὰ γίνη πραγµατικότης. 

Μὲ τὴν ἄφιξί της στὴν κἀταναλωτικὴ κοινωνία, ἡ ἀν- 
θρωπότης μπῆχε σὲ. μιὰ περίοδο γενικῆς Χρίσεως. Ἡ ἐποχή 
µας χαρακτηρίζεται ἀπὸ τυφλὲς συγκρούσεις, ὁλοκληρωτι- 
κὲς ἀρνήσεις, ὑποχθόνιους σεισμούς, ἀπελπισμένες ἁδιαλλα- 
ξίες. Εἶναι μιὰ ἐποχὴ περίεργη ποὺ δὲν συγχωρεῖ τίποτε, 
ἀφοῦ τὰ πάντα κατακρἰνει καὶ «ἀμφισθητεῖ» καὶ ὅμως ἀνέ- 
χεται τὰ πάντα, ἀπὸ τοὺς «ἀμφισθητίες» ὡς τὰ ναρκωτικά. 
Ἡ κρίσις εἶναι τέτοια, ὥστε ἀκόμη καὶ τὸ ἔλλογο στοιχεῖο, 
φαίνεται ξεπερασμένο. Αὐτὸς ὁ «θάνατος» τοῦ Λόγου τρο- 
φοδοτεῖ ὄχι µόνο τὸ θέατρο τοῦ παραλόγου ἀλλὰ καὶ ὁλό- 
Ἀληρη τὴ ζωὴ τοῦ παραλόγου. 

"Ὅμως αὐτὴ ἡ χρίσις τῆς χαταναλωτικῆς κοινωνίας δὲν 
ἔχει χαμµία σχέσι μὲ τὶς προφητεῖες τῶν κοινωνιολόγων τοῦ 
19ου αἰῶνος. Δὲν θοηθοῦν οὔτε χατ᾽ ἐλάχιστον στὴν χατα- 
γόησί της τὰ κείµενα τοῦ Μάρξ, τοῦ Προυντὸν ἢ τοῦ Τζὼν 
Λόκ. Καὶ ἀσφαλῶς, ἡ Χρίσις αὐτὴ εἶναι τελείως ἄσχετη μὲ 
τὰ κηρύγματα τοῦ Λένιν ἢ τοῦ Μάο. Γιατί, αὐτὴ ἡ χρίσις 
δὲν ὀφείλεται οὔτε στὴν φτώχεια, οὔτε στὴν Χαταπίεσι. 
Ὀφείλεται στὴν ἀφθονία καὶ στὴν ἀσυδοσία. 

Μὲ τὴν καταναλωτικὴἡ κοινωνία, ὁ ἄνθρωπος χατέκτη- 
σε τὴν ἀφθονία ὑλικῶν καὶ «πνευματικῶν ἀγαθῶν, ἀλλὰ 
ταυτόχρονα, πολλαπλασίασε τὰ ψυχολογικά, ἠθικὰ καὶ χοι- 
γωγικά τὸυ προθλήµατα. Ἔφθασε στὸν περίφημο ὑλικὸ «πα- 
ῥάδεισο» ποὺ ὀνειρευόταν. Καὶ τώρα, αὐτὸς ὁ παράδεισος 
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δὲν τὸν ἰἱκανοποιεῖ. Είναι χορτᾶτος, καλοντυµένος, ἀλλὰ 
δυστυχής. Καὶ σὰν μαθητευόμενος μάγος, τὰ ἔχει χαμένα. 

Τὸ ἀποτέλεσμα αὐτό, δὲν ἦταν ἀγαπότρεπτο. Τὰ Φφυχο- 
λογικά, ἠθικὰ καὶ κοινωνικὰ προθλήµατα, δὲν εἶναι τὰ ἄνα- 
πόφευκτα προϊόντα τῆς ἀφθονίας. Ἡ δυστυχία δὲν εἶναι νο- 
μοτελειακὸς καρπὸς τῆς οἰχονομικοτεχνικῆς ἐξελίξεως. Ἡ 
Χρίσις δὲν ἦταν μοιραία. ᾿Οφείλεται σὲ συγκεκριµένα σφάλ- 
µατα τοῦ ἀνθρώπου. Τὰ σφάλματα αὗτά, δὲν ἦσαν προχα- 
θωρισμένα. Μποροῦσαν νὰ ἀποφευχθοῦν. ᾽Αλλὰ δὲν ἀἆπε- 
φεύχθησαν γιατὶ δὲν κατορθώσαμε νὰ κατανοήσουμε τὴν 
πραγµατικὴ οὐσία τῶν προθληµάτων µας. Δὲν ἀντελήφθη- 
μεν ὅτι τὰ ἀνθρώπινα θέµατα, δὲν εἶναι ἀποχλειστικά, οὔτε 
καὶ κυρίως, οἰκονομικά. ᾿Ἠνεργήσαμε σὰν ὁλόχληρο τὸ πρὀ- 
ϐληµα νὰ ἦταν μόνον θέµα αὐξήσεως τοῦ συνολικοῦ καὶ 
κατὰ κεφαλὴν εἰσοδήματος. ᾿Αγνοήσαμε τὸ Ὑεγονὸς ὅτι - 
πάρχουν καὶ θέµατα ἱεραρχίας, ἐξουσίας, γοήτρου, φυχολο- 
γίας, ἠθικῆς ἰδεολογίας, πίστεως, μεταφυσικῆς. "Ότι δὲν 
μπορεῖς νὰ ἀλλάξης τὴν οἰκονομικὴ ὑπόστασι μιᾶς κοινω- 
Ὑίας χωρὶς νὰ ἀλλάζης καὶ τοὺς κοινωνικοπολιτικούς της 
θεσμούς. "Ότι τὸ κυνηγητὸ τῆς ἀφθονίας δὲν ἐπιτρέπεται 
γὰ Ὑίνεται σὲ θάρος τῶν ἠθικῶν ἀξιῶν. Δὲν προθλέφαμε 
ὅτι ἡ αὔξησις τῆς παραγωγῆς μόνη της, αὐτὴ καθ) ἑαυτή, 
δὲν λύνει τελικὰ κανένα  ἀγθρώπινο πρόθληµα. Καὶ συγδυά- 
σαµε τὴν οἰκονομικὴ ἐξέλιξι μὲ τὴν ἐπιστροφὴ στὴν νηπια- 
χἡ σχέφι ποὺ ἔχφρασίς της εἶναι τὰ «χλασικὰ εἴκονογρα- 
φηµένω καὶ γενικὰ ἡ ἀντικατάστασις τοῦ Λόγου ἀπὸ τὴν 
Ἐϊκόνα, ἡ μανία τοῦ χοροῦ ποὺ ἀντικαθιστᾶ τὸν Λόγο μὲ 
τὴν Κίνησι, ἡ ἀνάστασις τῆς μαγείας, ἡ διάδοσις τοῦ πνευ- 
ματισμοῦ, ἡ ἐπιρροὴ τοῦ ἀποκρυφισμοῦ, ἡ ἐμφάνισις ἴδιορ- 
ρύθμων «προφητῶν» καὶ πρωτογόνων «θρησκειῶν». 

Ἡ ἀποτυχία µας, συνίσταται στὸ ὅτι δὲν συλλάδαµε τὴν 
οὐσία τῶν ἀγθρωπίνων προθληµάτων µας, οὔτε προθλέφαμε 
τὰ νέα προθλήµατα ποὺ θὰ γεννοῦσε ἡ τεραστία οἴκονομι- 
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χοτεχνικὴ ἐξέλιξις καὶ ἔτσι, δὲν προγραμµατίσαµε τὴν µε- 
θοδικ} ἀντιμετώπισι καὶ ἐπίλυσί τους. Καὶ τὸ χειρότερο 
εἶναι ὅτι μπορούσαμε νὰ τὸ χάνουμε. Ἡ κοινωνιολογία, ἡ 
ψυχολογία, ὅλες οἱ σύγχρονες ἀνθρωπογνωστικὲς ἐπιστῆ- 
µες ἀλλὰ καὶ ἡ σοφία ποὺ Χληρονομήσαμε ἀπὸ τὶς Υγενεὲς 
ποὺ πέρασαν, μᾶς ἐπέτρεπαν καὶ τὴν οὐσία τῶν ἀνθρωπίνων 
προθληµάτων νὰ συλλάδουµε καὶ τὶς ἐπιπτώσεις τῆς τεχνι- 
κοοικονομικῆς ἐξελίξεως νὰ προθλέψουμε. Ἐἴχαμε ὅλα τὰ 
ὅπλα γιὰ τὴν χατάκτησι τοῦ μέλλοντος στὰ χέρια µας, ἀλλὰ 
δὲν τὰ χρησιµοποιήσαµε. Ἡ κρίσις εἶναι διχὀ µας δημιούρ- 
γημα, ὄχι τῆς οἰκονομίας ἢ τῆς τεχνικῆς. Ἡροῆλθε ἀπὸ τὰ 
λάθη µας. Ἡ εὐθύνη πέφτει ὁλόχληρη στὸν ἄνθρωπο. 

Γιατὶ αὐτός, ἔχει πάντοτε τὴν δυνατότητα νὰ διαλέξη 
τὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο θὰ μεταχειρισθῆ ἕνα τεχνολογικὸ ἐπί- 
τευγµα. Λ.χ. ἡ τήλεόρασις μπορεῖ νὰ ἀποθλαχώση ἢ καὶ 
γὰ μορφώση τὶς μᾶζες, ἡ μηχανἡ μπορεῖ νὰ δημιουργήση 
ἀνέργους Ἡ νὰ μειώση τὸν Χόπο καὶ τὸν χρόνο τῆς ἔργα- 
σίας κ.ο.κ. ᾿Αχόμη, ὁ ἄνθρωπος ἔχει καὶ τὴν δυνατότητα νὰ 
ἐπιλέξη ἀπὸ τὰ ἀναρίθμητα τεχνολογικὰ ἐπιτεύγματα, ποιά 
θὰ χρατήση σὰν χρήσιμα καὶ ποιά θὰ ἀρνηθῆ σὰν περιττὰ 
ἢ ἐπιζήμια. Λ.χ. μπορεῖ νὰ ἀρνηθῆ τὴν χρῆσι ἑνὸς ἔργα- 
λείου ποὺ φθείρει τὴν Τέχνη ἢ ἑνὸς ὅπλου μαζικῆς ἔξον- 
πώσεως. 

Ἡ κρίσις τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας εἶναι προϊὸν 
τῆς ἀποτυχίας τοῦ ἀνθρώπου. ᾽Αλλὰ ἡ ἀποτυχία δὲν εἶναι 
δριστική, ἀφοῦ ὁ ἄνθρωπος δὲν χατεστράφη. ᾿Αντίθετα, ἢ 
συνειδητοποίησις τῆς Χρίσεως χαὶ ἡ ἐξανάστασις,. ἔστω χαὶ 
μὲ ἀρνητικοὺς τρόπους, ἐναντίον τῆς καταναλωτικῆς κχοινω- 
γίας μᾶς ἐπιτρέπει μιὰ θάσιμη ἐλπίδα. Πὼς ὁ ἄνθρωπος 
θὰ ἀντιληφθῆ τὰ σφάλµατά του, θὰ ἀφυπνισθῆ, θὰ Χχινητο- 
ποιῄση τὶς καταπληκτικές του δυνάµεις χαὶ θὰ ξεπεράση 
τὴν ἈΧρίσι του. Αν τὸ κχατορθώση, τὀτε θὰ ξαγοιχθοῦν 
μπροστά του δυνατότητες ἀπέραντες. "Όλα θὰ χαταστοῦν 
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δυνατά. ᾽Ακόμη καὶ ἡ πραγµάτωσις τῆς Οὐτοπίας. 

Οὐτοπία, εἶναι τὸ ὄνειρο γιὰ τὸ καλύτερο, ἡ φυχοπνευ- 
µατιχἡ ἀντίδρασις στὴν κατὰ κανόνα δυσάρεστη πραγµα- 
τικότητα. 

Οὐτοπία εἶναι ἡ μεταφυσικὴ φυγἡ ἀπὸ τὴν ὑλικὴ κχα- 
θηµερινότητα. 

Οὐὗτοπία εἶναι ἡ ἐξανάστασις τῆς φυχῆς γιὰ τὸ παρὸν 
καὶ ἡ ἀγάτασίς της πρὸς τὸ µέλλον. 

Ἡ Οὗτοπία εἶναι µία ἀνάγκη, Ὑιατὶ ὃ ἄνθρωπος ἔχει 
ἀνάγχη νὰ ὀνειρεύεται. 

Ἡ Οὐτοπία εἶναι µία ἀνάγκη, γιατὶ ὁ ἄνθρωπος ὀφείλει 
γὰ προοδεύη. 

Οὗὐτοπία εἶναι ἡ ἄρνησις ὑποταγῆς στὴν μοῖρα, εἶναι ἢ 
λαχτάρα γιὰ τὸ τέλειο, εἶναι ἡ ἐπιδίωξις τοῦ παντός. 

Σὰν ἀντίθεσις στὴν Δυστοπία (παρὸν) ἡ Οὐὗτοπία γεν- 
γᾶ τὴν σύνθεσι, τὸ µέλλον. Είναι ἡ διαπάλη ἀνάμεσα στὸ 
«ὂν» καὶ στὸν «θεό», στὸ πραγματικὸ καὶ στὸ ὀνειρικό, ποὺ 
γεννᾶ τὸ καινούργιο. 

Μὲ τὶς οὐτοπιχές τους συλλήψεις οἳ ἄνθρωποι ὀρθώνουν 
μπροστά τους ὀράματα, πρότυπα Χχοινωνικῆς καὶ πολιτικῆς 
ζωῆς, ἰδανικὰ ποὺ ἀποτελοῦν δυνάµεις χινητήριες γιὰ τὴν 
Χίνησι τῆς “Ἱστορίας πρὸς τὰ ἐμπρός: Ἡ χατάργησις τῆς 
δουλείας, ἡ ἀναγνώρισις τῶν δικαιωμάτων τοῦ ἀνθρώπου, ἡ 
ἰσότης ἔναντι τοῦ Νόμου, ἡ διάχρισις τῶν ἐξουσιῶν, ἡ κχοι- 
γωνικὴ πολιτική, ἡ δωρεὰν παιδεία, ἡ καθολικἡ φηφοφο- 
ρία, ἡ ἰσότης τῶν φύλων, ἡ γενικἡὴ εὐημερία, χάποτε ἦσαν 
οὐτοπίες, καὶ ἔγιναν πραγματικότητες. 

Ἡ Οὗτοπία πηγάζει κατευθεῖαν ἀπὸ τὸν ἐσωτεριχὸ ἄν- 
θρωπο, ἀπὸ τὸ ἠθικὸ ὂν ποὺ πεπρωμένο του εἶναι ἡ ἀναζή- 
τῆσις τοῦ Τελείου. Μὲ αὐτὴν ἀνεθαίνουμε ἀπὸ τὴν χαθαρὰ 
ὑλιχκὴν ὅπαρξι, πρὸς τὴν πνευματική. Καὶ δὲν ὑπάρχει ἆμ- 
φιθολία ὅτι, ὅπως πρῶτος ἀντελήφθη ὁ Πλάτων, ἡ ἴδανι- 
κὴ κοινωνία πρέπει πρῶτα νὰ πηγάση ἀπὸ τὴν φυχή µας, 
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νὰ συλληφθῆ ἀπὸ τὸ πνεῦμα µας, νὰ θεµελιωθῆ στὴν συνεί- 
δησίἰ µας χαὶ µετά, ἀλλὰ µόνον µετά, ἴσως γίνη πραγµατι- 
κότης. 
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ὃ- Οἱ ἀπροσάρμδδτοξ νο ολν κοκ άκκα ούραα ρ8 
ϱ.."Ἡ πτῶσις τῶν Βἰδώλων ....ν  νω ων ων ος 74 
10. Τὸ τέλος τῆς Οὐτοπίας ... «νε «ενω νεο εν 80 
11. 'Ἡ σοφία τῶν ἀνωρίμων ... «νε νε ω ων ες δρ 
12. “Ἡ ἡδονὴ τῆς ἀνυπακοῆς ..... «νε «νεο εν. 89 
19. Θεμέλια δίχως στέγη ....ν «νε ε ων νεο ν ων 92 
14. Τὸ παλαιοδημοκρατικὸ κατεστημένο ........ 98 
15. 'Ὁ ἄνθρωπος ἀπέτυχεί «. «νε ενω ε ον νεος 108 
Γ΄ ΟΙ ΚΑΙΡΟΦΥΛΑΚΤΟΥΝΤΕΣ «κκ ωνωνων ων 111 
41. Κομμουνισμὸς καὶ ᾿Αναρχία ....... ον. 115 
2. Ἡ τακτικὴ τῶν ΚΕ... ων ων ωωννε νο ωνως 119. 
Ὁ, οὐμπερασμ ας ες κώμη ἐκ αρα κιέα 1168 
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Δ΄ «ΟΥΔΕΝ ΚΑΜΟΝ.Ο «ο ενω ωωων ρω ων νο ρων ον 


1 
2 
9 


. Ἡ σπορὰ τῶν ἀνέμων .... νε «νοκ ε ων νεος 
. Τὰ σταφύλια τῆς ὀργῆς ....«. «κενών. 
. Απολογία τῆς Τεχνικῆς ...- «νε νε εωνν 


Ε΄ ΜΠΡΟΣΤΑ ΣΤΟ ΣΤΑΥΡΟΔΡΟΜΙ ... νεο. 


οι/ν 12» 


: Ἡ διάγνωσις ... «νοκ ενω ων ενω κ νε ο ων ων 
. Ἡ Νέα ᾿Αριστερά «ων ωνωω ων νω νεος ο. 
Ὁ κομμουνισμὸς ... «κο νε ενω ενω εων ος 
. Ἡ Λύόσις: ᾿Αποδοχὴ τῆς Προκλήσεως ...... 
Ἡ Νέα Κοινωνία ...... ο πα. 


ΣΤ’. Ἡ ΘΕΡΑΠΕΓΑ. εννοώ ερ 


7’ 


ασ ωιβορυος» 


» Ἡ Μεταρρύθμισις: Ἡ Νέα Δημοκρατία .... 
Ἡ ᾽Απομαζικοποίῆσις ..... «νε «κ «νε ωννς 
Συμφιλίωώσις πατέρων καὶ υἱῶν . ιν. νε εν 
Ὁ Χαμένος Θησαυρὸς ..ν εν «νεο ενω εον 
“Ἡ δέσµευσις τῶν ἀνέμων ... «νε νεο ενν 
“Ἡ ὥρα τῶν Φιλοσόφων ...... «κ ννωνν 
. Καταστροφὴ Ὦ ᾿Αναγέννησις «.. νε ε «εν.» 


ΠΡΟΟΠΤΙΕΕΣ οι νεο κο Ὁ 


ο δν λα. 


.Ἡ Δυναμικὴ τῆς ᾽Αλλαγῆς ..νς «νεο ον 


.. Οἱ «ἀξονικὲς ἐποχὲς .. «νοκ ω ων εωνον 


» Οἱ ἐποχὲς ἀποκρυσταλλώσεως ............ 


.. Πρὸς τὴν Οὐτοπία ...ν «νοκ ων ω κών ε ων 


. Ἡ «ἀξονικὴ» ἐποχή µας ..... «νε εον 
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ῶὮ. ΑΗΒΜΑΝΡ -Μ. ΡΒΑΝΟΟὉΗΤ: Τεχνιὴ καὶ Πολιτισμὸς 
ΤΖ. Κ. ΤΚΑΛΜΠΡΑΙΗΘ: 'Ἡ Κοινωνία τῆς ᾿Αφθονίας 
ΤΖ. Κ. ΤΚΑΛΜΠΡΑΙΗΘ: Τὸ Νέο Βιομηχανικὸ Κράτος 


Κ. Α. ΔΟΞΙΑΔΗ: Ἐσίίο5. Απ Ἱπίτοάιοίίοη {ο {πο βοΐοηοο οἳ 
Ἠυπιαη Φοείθ]οπιεηίς5, ἨΠιίομίηδοη οἳ Ιιοπάοηυ, 1968 


Ἡ. ΠὈὉΧΙΕΥ: Φοϊῖεησθ, ΙήὈεγίγ απάἀ Ῥαοθ 

Σ. ΚΙΡΓΚΕΡΓΚΑΑΡΝΤ: ᾿Ασθένεια πρὸς θάνατον 

ΟΡΡΙΝ ΚΛΔΑΠΠ: “Ἡ ἀναζήτησις τοῦ Ἐγὼ 

ΝΤΑΝΙΒΛ ΛΗΕΡΝΕΙΕ: ὍὉ θάνατος τῆς παραδοσιαχκῆς κοινωνίας 
Ρ.Μ. ΟΠΟΜΒΑΗΤ ΡΕ ΤΑΌΝΥΝΕ: ες ποπιπ]ες οἱ ἆες νυΊ]]ες 
Ἡ.Μ. ΜοΙ ΗΑΝ: Ὀπάετείαηάϊηρ πιθάία. ΤΠ9 οχίθησίοης οἳ πιαη 


Ἠ.Μ. Μο ὈΠΑΝ: Τή6 σιίνεηβετρ ρα]αχΥ: {πο πιαΚκίηρ οἱ {γ- 
πιορταρῃἰο ΠΊ8η 


ΛΙΟΥΙΣ ΜΑΜΦΟΡΝΤ: Ὁ μῦθος τῆς μηχανῆς 
ΛΙΟΥΊΣ ΜΑΜΦΟΡΝΤΙ: “Ὁ πολιτισμὸς τῶν πόλεων 
Α. ΜΙΤΣΕΡΛΙΣΧ: Μία κοινωνία χωρὶς πατέρα 

ΝΤ, ΜΟΡΕΙΣ: 'Ὁ γυμνὸς πίθηκος 

ΖΜ. ΜΠΡΖΕΖΙΝΣΚΙ: Ἡ τεχνοκρατικὴ κοινωνία 
ΦΡ. ΝΙΤΣΕ: Θέλησις Δυνάμεως 

Ζ. ΠΟΜΠΙΝΤΟΥ: 'Ἡ ᾿Ἠπανάστασις τῶν Νέων καὶ ἐμεῖς 
ΟΣΒΑΛΝΤ ΣΠΕΓΚΛΗΡ: 'Ἡ παρακμὴ τῆς Δύσεως 
Ζ. 7. ΣΡΕΜΠΕΡ: Ἡ ἀμερικανικὴ πρόκλησις 

Κ. Β, ΤΣΙΡΟΠΟΥΔΟΥ: Ἡ Μαρτυρία τοῦ ᾿Ανθρώπου 
ὈΝΕΡΩΟ: 1 Ἰη{ογπια{ίοη .ὰ {γανθετς Ιο τποηάθ 
ΦΟΥΛΜΠΡΑΊΤ:Τ: “Ἡ ἀλαζονεία τῆς δυνάμεως 

Ζ. ΦΟΥΡΑΣΤΙΕ: “Ἡ µεγάλη ἐλπίδα τοῦ 20οῦ αἰῶνος 
Ν. ΧΩΡΑΦΑ: “Ἡ ᾿ὨὈἘἨπανάστασις τῆς Γνώσεως 

Ἡ, ΑΗ: Τὸ διαστηµόπλοιό µας Ἡ Τῆ 

ΕΕΑΝΕΚ ΙΙΟΥΡ ΥΗΙαΤ: Το Ἠνίηρ οἵίγ 
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τν ΣΗΡΑ ΣΥΓΧΡΟΝΩΝ ΑΜΦΙΣΒΗΤΗΣΕΩΝ 


Ἡ νέα αὐτὴ σειρὰ τοῦ ΒΙΠΕΡ παρουσιάζει στὸ εὑρύτερο άναγνω- 
στικὸ κοινὸ τὴν «κίνηση τῶν ἰδεῶν» στὴν ἐποχή µας καὶ ἐγκαινιά- 
ζεται μὲ δύο ἀπὸ τὰ πιὸ πολύκροτα βιβλία «ἀμφισβητήσεων» ποὺ 

ς κυκλοφοροῦν αὐτὴ τὴ στιγμὴ στὴν Εὐρώπη καὶ τὴν ᾽Αμερική, καθὼς 
καὶ ἕνα ἑλληνικό, ποὺ ἐκδίδεται γιὰ πρώτη φορά: 


ΒΙΠΕΡ Νο 60 ΨΥΧΗ ΣΤΟΝ ΠΑΓΟ τοῦ Ἔλντριτς Κλῆβερ: Ἡ συγ- 


κλονιστικὴ αὐτοβιογραφία τοῦ ἀρχηγοῦ τῶν Μαύρων Πανθήρων, 
ποὺ «ἀμφισβητεῦ. τὸ ἀμερικανικὸ κατεστημένο. 


ΒΙΠΕΡ Νοό Ἡ ΜΕΓΑΛΗ ΚΑΜΠΗ ΤΟΥ ΣΟΣΙΑΛΙΣΜΟΥ τοῦ 
Ῥοζὺ Γκαρωντύ: τὸ τελευταῖο ἔργο τοῦ μεγαλύτερου θεωρητικοῦ τοῦ 
μαρξισμοῦ, ποὺ «ἀμφισβητεῦ τὸν μαρξισμό. 

ΒΙΠΕΡ Νο σ66 Η ΚΡΙΣΙΣ ΤΗΣ ΚΑΤΑΝΑΛΩΤΙΚΗΣ ΚΟΙΝΩΝΙΑΣ 
τοῦ Γεωργίου Γεωργαλᾶ: ἕνα πρωτότυπο ἔργο τοῦ θεωρητικοῦ τῆς 


Ἐπαναστάσεως τῆς 2ΐης ᾽Απριλίου, ποὺ «ἀμφισβητεῖ» τὸ θαῦμα τῆς 
καταναλωτικῆς κοινωνίας. ' 
π 


Η ΚΡΙΣΙΣ ΤΗΣ ΚΑΤΑΝΛΛΩΤΙΚΗΣ ΚΟΙΝΩΝΙΑΣ 


'Αφοῦ ἔδεσε τὶς πληπγὲς καὶ παραμέρισε τοὺς σωροὺς τῶν ἑρεί- 
πίων ὁ ἁπόμαχος Εὐρωπαῖος τοῦ 1945, ἀναζήτησε πρῶτα ἕνα 
πιάτο φαγπτὸ καὶ μιὰ στέγπ. Σύντομα ἀπόκτπσε μιὰ σταθερὴ ἑρ- 
Υασία καὶ κοινωνικὴἡ ἀσφάλισπ, κι ἁμέσως ὕστερα ἥλθε ἡ θέρµανσπ 
στὸ σπίτι, ἡ ἠλεκπρικὴ κουζίνα, τὸ ἠλεκτρικὸ ψυγεῖο, τὸ τηπλέ- 
Φωνο, ἡ τηλεόραστι, τὸ αὐτοκίνπτο, οἱ διακοπὲς καὶ ὁ τουρισμός, 
Φφθάσαµε στὸ: «θαῦμα τῆς καταναλωτικῆς κοινωνίας). ἘἜαφνικά, 
ἕνας νέος ϐΘγῆκε στοὺς δρόμους καὶ ἄρχισε νὰ διαμαρτύρεται. 
Στὰ Πανεπιστήμια ὑψώθηπκαν μµαῦδρες καὶ κόκκινες σπµαῖες, στοὺς 
δρόμους τὰ αὐτοκίνπτα καίγονταν... «Τί συµθαίνει; "Απλούστατα 
ὅσο καὶ νὰ φαίνεται παράξενο, ἡ καταναλωτικἡ κοινωνία τῃς 
Φύσεως θρίσκεται σὲ κρίσι», γράφει σὲ αὐτὸ τὸ πρωτότυπο ἔργο 
του ὁ θεωρηπτικὸς τῆς ᾿Επαναστάσεως τῆς 2ἶπς ᾿Απριλίου Γεώρ- 
γιος Γεωργαλᾶς, καὶ ἀναλύει τὰ προθλήµατα ποὺ ἁπασχολοῦν 
πὸν σύγχρονο ἄνθρωπο: Γιατί νοσεῖ ἡ καταναλωτικὴἡ κοινωνία, 
ποιά εἶναι τὰ αἴτια τῆς κρίσεως, πῶς 'θὰ τὴν ξεπεράσῃ... 

ἝἛνα νέο θιθλίο ποὺ προθληµατίζει. 
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